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विरहन रोड,कानएर । 


सोट --जिन नामोके पहले # ऐसा चिन्ह लगा है उन महानुभावो की स्वीकृत सदस्यता 
के कुछ रुपये भा गये हैं वाकी भाने हैं तथा जिनके नामके पहले »८ ऐसा 
चिन्ह लगा है उनके रुपये अभी नही आये, आने हैं। श्रीमती बल्लोबाई जी 


घध० प० सि० रतनचन्द जी जेन जबलपुरने सरक्षक-सदस्यता स्वीकार की है । 
++५० # ०;--- 


#ल्‍म्क आत्म-कीर्तन // जु। 


शान्ततमूर्ति न्यायतीर्थ पूज्य श्री मनोहर जी बर्णी “महजानन्द” महाराज 
द्वारा रचित... 


हूँ सतन्‍्त्र निश्वल निष्काम, । ज्ञाता द्ृष्टा आतमराम ॥टेका। 
में वह हू जो हैं भगवान्‌ , 'जो मैं हू वह हैं मगबानू, | 
अन्तर यही ऊपरी जान , वे विराग यहं राग वितान |॥ 


[२] 


मम स्परूप है सिद्ध समान , भ्रमित शक्ति सुख/ज्ञान निधान | 
किन्तु आशवश खोया ज्ञान: , बना भिखारी निर्पट अनान ॥ 


[३] 
सुख दुख दाता कोई न आन , मोह राग रुप दुख की खान । 
निम्नको निज परको पर जान , फिर-दुखका नहिं लेश निदान॥ 


दब 
जिन शिव ईश्वर दक्ष राम , जिध्सु बुद्ध हरि जिसके नाम । 
राम त्यागि पहुँच! निमधाम , आइलताका फिर कया काम ॥ 


[४५] 
होता स्पयं ज्यत्‌ परिभाम, में जमकता करता क्‍या काम | 
रर इटो परफ्त परियाम, 'सहबानम्द रह जमिरशाम | 


अहिंसा शमंकी जब ! 


परभसात्समन्कारा संबचन 
पंचम भाग . 


मा 

इससे पहिलें अथम महाधिकार ञ चुका था, जिसमे बहिरात्मा) 
$ अतरात्सा;ओर परमात्मा इन तीनों प्रकारके आत्मतत्त्वका वन किया था । 
अं र उन तीनो आत्मावोंके नित्य उपादानभूत शुद्ध आत्मतत्त्वका उपदेश 
दिया गया है। अमर उसके बाद यह ह्वितीय महाधिकार प्रारम्भ किया जा 
रहा है, जिसमें तन. ब्रातोकी प्रतिपादकता है--मोक्ष, मोक्षका फल ओर 
“मीक्षका आार्ग)- इन तीनो वातोंमें प्रथम सोक्षकी सुख्यतासे कुछ बातोंका 

वर्णान-किया जा रहा है । 


“, “ सिरिगुरु अक्खहि मोक्खु महु मोकक्‍्खहें कारणु तत्थु। 
मोक्‍्खह क्रड अण्शु फलु जे जाणउ॑ परमत्थु ॥१॥ 

' ' “यहां पभाकंरभट्ट योगीन्दुदेवसे उपदेश चाह रहे हैं।' हे श्री गुरो, 
योगेन्दु देव | मेरेको मोक्ष,' मोक्षका कारण ओर सोक्षका सम्बन्धी सर्वफल् 
फहियेगा, जिससे मे परमार्थ हितकों जानू । इस दोहे में शिष्य प्रभाकर भट्ट 
श्रीयोगेन्दुदेवसे प्रार्थना कर रहे हैं: अर्थात्त मोक्ष) सोक्षकाफल और मोक्षका 
कारण इन तीनों बातोंको पूछ रहे हैं। यह दोहा ट्वितीय महाधिकारकी 
भूमिकारूप है। कोईसा भी सकट आया हो किसी जीव पर तो उसे तीन 
बातोंकी जिज्ञासा रहा करती है | इन सकटोसे छूटनेकी स्थिति क्‍या है आर र 
संकटोंसे छूटनेका उपाय क्‍या है ओर सकटोसे छूटने पर वातावरण था फल 
कया मिलेगा-ये तीन बाते उसकी जानकारी लिये रहती हैं । यह ससारका 

महा सकट जीव पर छाया है। जो भव्य जीब है, जो संकटोसे छूटनेकी 
लालसा रखता है वह तीन वांतोंको अवश्य जानना चाहता है| जो अभि- 
लाषी है सकटोंसे छूटनेका, उसको ये तीन बातें जाननी चाहिये | उन्ही तीन 
बातोंको प्रश्न योगीन्दुदेवसे प्रभाकर भट्टने किया है । ' 
इन तीनोंके मुकावलेमें उल्टा तीन वाते तो यह जीव जान ही रहा है | 
' मोक्षका उल्टा क्‍या है? ससार। ससारका स्वरूप, ससारका कारण और 
ससारका फल | यह भी इन्हें विदित है कि यह संसारका स्वरूप है । 
विकल्पोसे लगे रहना, सकट' वना वनाकर दु खी रहना, जन्म-मरणके द'ख 
भोगना यह सब ससारका स्वरूप है। ससाग्का कारण है मिश्य दर्शन, 
मिश्याक्षात और मिथ्याचारित्र। यही “है ससारका फ्ल) यहीं है हु खोका 


२ परमात्मप्रकाश प्रवचन प॑चम भाग 


भोगना । रोगी पुरुषकी ६ वातें शज्ञातफ हें। यह रोग फेसा है ? यह किस 
कारणसे हुआ है श्लौर रोगके फलमें क्या पा रहे हें। तौन तो ये बातें हैं 
श्रीर तीन बातें ये हैं--रोगसे छृटनेका स्वरूप क्या है। रोगसे छूटनेका कारण 
क्या है, और रोगसे छूटने पर परिणमन फ्या होगा, फल क्या मिल्नेगा 
या ६ बाते ज्ञातव्य हैं । और तीन बातें तो भोग ही रहे हैं, उनको तो पूछना 
ही था! सो शेप तीन बातें मोक्ष, मोक्षका कारण श्रोर मोक्षका फ्ल। 
यहाँ हा जा रहा है इन्हीं तीन घातोकों | भगवान्‌ योग्रीन्टु देध कमसे कह 


रहे है । 
जोइय मोक्खु षि मोक्खफलु पुच्छिर मोक्खा हेड... 
सो जिणभासिउ णिस्ध॒णि हुहू जेण वियाणह्ि भेर ॥5॥ 

है योगेन्दुदेव | तूने मोझ, मोश्षका फल और मोक्षका कारण पूछा | 
उसको जेसा कि जिनेश्वर उबने चताया है उस माफिक तू निश्चय फरके 
सुन जिससे सब रहस्य तू अ्रच्छी तरदसे जान लेगा। थे प्ररंनोतररूप दो 
शायाएँ हैं । 

श्री योगेन्दुदेव कहते हैं कि हे प्रभाकर भट्ट ! छुमने प्रश्न उत्तम किया 
है। ये तीनों बात तुम्हें जान लेनी चाहिये | इस तीनोंका स्वरूप आगेके 
ढोदोंमें सायेगा । पर कितना हैं ? उत्तर तो भोडे से उत्तरकी भूमिकामें ही 
आ जाया करता है ! तू शुद्ध आत्माकी उपलब्धिरूप मोक्षकों जान । मो 
मायने कया है ? छूट जाना। छूट जनिमें होता क्‍या हे जो जेसा है बेसा 
केला रह जाता है । श्रकेला रह जानेका नाम हैं मोक्ष । दो रस्सी आपसमें 
जधी छें। उन दोनों रस्सियाके मोक्षका नाम कया है ! श्रकेले गा ह जान।, 
इसका सलाम है मो रस्सीका । इस अकार जीव अं र कर्मका अकेले अक्ले 
रह जाना इसका नाम है. मोक्ष । अपेलेका रह जाना अच्छा है या इुक्ले) 
ओोफेले, अठ+ले रहना अच्छा है ? दिलसे बतावो। भूठ नहीं कहना अ्क्ले 
कोई नहीं रहना चाहता । चाहते हैं कि स्त्री हो, पुत्र दो) मकान हो, मित्र दे । 
अफ्ले रहनेसें घडे घवड़ाहट पेदा करते हैं। अगने को अशरण सममते हैं, 
फिन्तु लाभ है अक्ले रहने में | के | 

नो मिल्कुल् अफेला रह गया है उसका ही तो हम अर आप सुचद ही 
आकर पूजन बदन करते हैं। श्रकेले रह जाना घुरा होता तो यहा सुबह दी 
झाकर सदिरिमें माया क्यों रगडते ? लिशके आगे झाष माया रगठते हो व६ 
अकेला रह गया हैं । कितना अक्ला ? घर छोड़ दिया, $टम्प लीड दिया । 
श्रोर अब तो सिद्ध दे ना | शरीरसे भी छूट गए । कर्म भी छूट गये | खलिस 


बिक 


आत्मा, आत्म ।रद्द गया | वो ऐसा अक्ला रह जानेका न,स सोक्ष है। मोक्ष 
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् 


कर्म सी साथ न हो, वे चल ज्ञानमात्र यह मेँ आत्मतत्व होआ--ऐसा ञअक्ला 
रहना चाहते हो, रहो । ऐसे द्वी अब लेपन की भावना करो) यह त्तो हैं मोक्ष 


चाहिए इसका अर्थ है कि मैं अक्ले रहना चाहता हूं। शरीर भी साथ न्‌हो, 


का स्वरूप और मोक्षरा फल क्या है कि केवलज्ञान केवलदर्शन ओर अन्नन्त 
आनंन्‍द श्र अनन्तशक्ति इसमे व्यक्त हो जायेगे उसका नाम है मोब्ष का 
फल । पुस्योदयसे पाई हुई यह लाखों और करोडूकी सम्पदामे जो लीन ह्दो 
जाता है उसे अनन्तनिधिसे बचित रहना पडता है । जेसे कोर बड़ी चीज 
चाह रहा है बालक और किसी मामूली चीजमें उसका चित्त लगा दिया जाये, 
उसमें ही बह मग्न हो जाये तो ससे बडें लाभसे वचित रहना पड़ता है।थों 
ही कोई जीव पुण्यव उदयसे पाई हुई सम्पदामें मग्न हो जाता है तो उसे 
बड़े मूलके ज्ञाभसे वचित रद जाना पड़ता है। 
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मोक्षका फल है समस्त विश्वको जानना अ'र समस्त विश्वकों जानते 
हुए उस आत्माका स्पर्श होना अं.र असन्तशक्ति होना यह मोक्षका फल है । 
ज्ञान और आतनन्दकी सभी चाह करते हैं | वह अनन्तक्ञान कहां मिलेगा 
केवलज्ञानमें मिलेगा। वह अनन्त आनन्द कहां मिलेगा ? वचल आनन्दसें 
मिलेगा | आननन्‍्दकी आशासे हम बाह्मपदार्थोमें अएना आकप्ण रखते ह्वँ तो 
जेसे यहां बाह्मपदार्थोमें आसक्ति रखी, समझो कि हमारा आनन्द वहां 
समाप्त ही जाता है। मोक्षका मार्ग क्‍या है ? सम्यग्दशेन) सम्यरज्ञान, ओर 
सम्यक्चादित्र मोक्षका मार्ग है। सो हे प्रभाकर भट्ट ' इन तीनों बातोंको 
तुस्हें क्रशः सममाऊँगा। तुस रुचिपुजेंक इस समाध नरूप वस्तुस्वरूपको 
ध्यानपूर्षक सुनों। अब उसमें उन्हीं समाधानोंके लिए यहा यह अभिप्राय 
स्खकर दृत्तीय सूज्रमें आचार्यदेव बोल रहे हैं कि धर्म, अर्थ, काम, सोक्षके 
श्रीचमें सुझ्का कारण द्वोनें से मोक्ष ही उत्तम है । ऐसे अशिप्राय को रखकर 
(डस सूत्रकों कहने जा रहे हैं । 
४ घम्मह अत्थह कामह वि एयह सयत्नह मोक्खु । 
उत्तम पभणहिं णाण जिय अण्ये जेण ण सोक्खु ॥३॥ 
धर्म, अर्थ, काम--इन तीनोसे भ्रष्ट मोक्ष तत्त्वको जानों, क्‍योंकि धर्म 
अर्थ, काम इन तीनों पदार्थेमें परमसुख नहीं है । धर्म शब्दका यहा मतलब 
ज्ञेना पुण्यसे, अर्थ शब्दको पुस्यके फल्रभूत पदार्थसे लेना। जसे राप्यविभूति 
मिल जाये या विशेष धनकी प्राप्ति दो जाये वह अर्थ है ओर काम शब्दका 
अर्थ लेना कि उस ही राय्यके सुख्यफल्भूत जो स्त्री वस्त्र आदिका संयोग है 
उसे समभाना योँ इन तीनोंसे उत्तम जीवको प्राए करना है | एक जगह बतायो 
है कि धर्म, अर्थ, काममे से काम पुरुषार्थ क्यों जी अच्छा है कि बुरा है ? 


४ परमात्मप्रकाश प्रवचन पंचस भाग 
इन्द्रियोंके विषयकों भोगना सो फास पुरुषार्थ है। बतलाबो कामपुरुषार्थ 
वढिया है किथुरा है? तो काम तो यों बुरा है, ओर अथ मायने धन 
सम्पदा | यह अथ अनर्थ की जड है | 
धनसपदाके गर्वमें आकर अपनेको भूल जाते हैं, आसमानमें चढ़ 
जाते हैं। जितना सचय करो उतनी द्वी इसकी आसक्त्ति बढ़ेगी श्रोर मारे 
गर्धके बह तो दुनिया भरकों ठुन्छ देखता अओर सारी दुनिया उसे तुन्छ 
देखती। जेसे किसी पहाड़ पर चढ़ा हुआ पुरुष नीचे जाते हुए पुरुषोको 
कीडों मकोंडोंकी तरह देखता है। ४-६ खण्डका मकान है उस पर चढ 
जाबो, सड़क पर जाते हुए लोगोंकों देखों तो कीडे मकौड़ोंकी तरइ नजर 
आते हैं। एक कीडा यह गया। दूसरा कीड़ा वह गया ढो_ पद्वियाकी गाडी 
पर बेठा हुआ और नीचे जाने वालोंको भी ऊपर चढ हुए लोग कीडे 
माफिक नजर आते हैं । तो यह गर्बी पुरुष अनेकको तुच्छ देखता है, मगर 
अनेक पुरुष उस गर्विष्ठको तुच्छ निरखते हैं । थक 
इस घनका नाम है दीलत । इसके २ लातें होती हैं । जब यह दौलत 
जाती है तो छाती पर लात मारकर जाती है । छाती यों कुक हो/जाती है । 
सबके आगे भुकना पड़ता है । और जब आती है तो पीठ पर लात मारकर 
०» >> ७ < जल ९ 
आती है; छाती यों तन जाती है। जसा में हू बेसा कोई नहीं है । तो अध 
भी शनथ हुआ । तो इसमें दो पुरुषार्थ तो बुरे निकले अर्थ और-कांम्र । अर्थ 
झौर फकामकी जड है पुण्य । इस पुण्यसे या मिलता है * झर्श्|मिलेगा 
श्रौर काम मिलेगा । जो अनर्थी जड है और विपशओका' घर,है-।. तो जो 
अत्र्थकी जड होवे ओर विपत्तियोंका घर द्वीवे ब्स पुण्यकी क्ग्रात्सराहना 
करना चाहिए ? नहीं । वह तो विपत्तियोंमे पटकने के लिए है-| यी परम, 
अर्थ ओर काम--ये दीनों द्वी देय हैं ॥ उपादेय तो एक मोक्षतत्त्न है ।, अब 
वर्स, अर्थ, काम; सोक्ष--इन चारो पुरुषार्थोंमें से सुखका कारण हरीवेमें मंक्ष 
ही उत्तम है, ऐसी वात यद्दा कह्दी जा रही है | हे जीव ! धरम; क्र्थ और 
काम इन सब पुरुषार्थोम मोक्षकों द्वी उत्तम पुरुषार्थ ज्ञानी पुरुष कहते है क्यो 
कि धम) अर्थ, कास इन पदार्थोंसें वास्तविक सुख नहीं है । अथर्मे ;बास्त।वक 
सुख कहां ? ढसमे ठृष्णा बढ़ती है । और होना चाहिए, अर होना, चाहिए | 
सो उस तृष्णाके कारण जो वतंमानमें मिला हुआ समागम है ला आनन्द 
नहीं ले सकता । जेसे किसीको भोजनकी अधिक गृद्धता है, बढ़िया कोई 
चीज बन गईं; इमरती, रसशुल्ला, पेड़ा तो वहुत ३28 चीज बनमेंसे एक 
फोर मुंह तो है मगर दूसरे के रके लिए तृष्णा लगी दै। अब “कर 
लेना है । सो उस ८प्शाद कारण जो खाया जा रहा है उसका भी पननद्‌ 
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नहीं आता है कयों।/ हृष्णा लगी है। मिला हुआ कुछ समागम हैं उसके 
आगे की वृष्णा इन जीवोंके समाई है । तो जो समागम उसे मिला है उस 
समागममे भी वह आनन्द नहीं भोग सकता । 

गधेका नाम है एक वेसाखलन्दस | शायद आपने न सुना हो, पर 
सरहतमें बोला करते हैं। इस गधेक़ा नाम वैसाखनन्दन्त क्यों पढ़ा कि 
चेसाखके दिनोंमें हरियाली खत्म हो जाती है, कम रहती हैं। चेतमें फिर 
भी रहती है पर वेसाखमे सूख जाती है. अर जेठमे तो हरियालीका पोधा 
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ही नहीं रहता तो बेसाखक्की बाय कह रहे है कि हरियाली कम है सो थोड़ी 
हरियाली रहनेफे कारण गधे पेट भर खा लेते हैं ओर सावन भादोंमें जब 
हरियाली खूब है सो यहा खा रहे हैं, कट वहा बढ गए | सावन भादों क्वार 
में अच्छी तरहसे वे हरियाली नही खा पाते हैं। जहा खा रहे हैं हरियाली 
बहाका आनन्द नहीं पाते हैं, दूर हरियाली देखा झट बहां चल दिया । सो 
इस लोभके मारे उन्कका पेट नही भरता है ओर वे सूख जाते हैं। बसाखमे 
हरियाली कम रहनेके कारण पेट भर खा लेते हैं तो मस्त रहते हैं । वे 
वेसाखसे खूब पुष्ट रहते हें । सो उन्हे कद्दा गया वेसाखनन्द | जब हरियाली 
कम रह है, तो पेट भरकर खा लेते हैं, तृष्णाका आशय नहीं रहता है 
सो भरपेट खा लेते हैं । सो ऐसे ही ये घन भी चाहते हैं । उन्तके धनकी 
तृष्णां बनी रहती है। तो जो बतंमानमे मिल्रा हुआ धन है,उसको भी 
आननदुसे नहीं भोग पाते हैं । धनकी तो यह दशा है। € 

' व भोगोकी दशा देखो। पचेन्द्रियकें विषयभोगोमें से कौनसी 
इन्द्रियॉका[ विष्य ऐसा है जो आंत्मामें वतन उत्पन्त करे, आत्मामें ज्ञान भी 
सही वनाए रहें), ऐसा कोई भोग नहीं दे तो अर्थ ओर भोग तो अकट श्रचर्थ 

| पर झआर्थ- आर भोग मिलते हैं.पुण्यकम से, सो पुस्यकर्म भी अनर्थ हैं । 
मगर ज॑ पप करने वाले हैं उनके लिए यह उपदेश नहीं है. कि पुण्य अनर्थ 
| जो मुंक्तिकी वाउछा करते हैं उत्तके लिए पुण्य अन्र्थ है। ऐसे ही जीवों 

के लिए यह. उपदेश है कि हे भव्य भगवन्‌ ! तुम सीधे अपने ज्ञानस्वभ्ाव 
पर दृष्टि क्रो | इन तीनों वर्गोसे परम सुख नहीं है । 

सोक्षम परमसुख है । देखो, रकूल लगता है १० बजे से ४ बजे तक | 
जब ३ बजने को होते हैं तो लडके कितना बिह्नल रहते हैं । ४ बजे की घनन्‍्टी 
चजी तो स्कूलसे हषके सारे होहल्ला करते हुए, हाथ पर फेलाते हुए मस्त 
होकर भागते हैं । उन बच्चोफो किस बातका आनन्द मिला ? न किसी ने फल 
चटे, न्त्‌ क्रिसी.ते लड्द पेड आदि खानेकी कोई चीज दी, मगर खुशीके 
सार यसते ०१ बंद खासन्द्र किस चीजका मिन्ना ? छूट गए । छुटनेफ 
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मायने हैं सोक्ष। ससारसे छूट मिलने का नाम है मोशन | बधनसे छूट 
मिलने का नाम हैं सोक्ष। धर्म; अर्थ। काममे परमसुख नहीं है। मोक्षमें 
परमसुख है। यह वात अपने भीतर लगी हुई होनी चाहिए। जो अपना 
दर्शन जो चाहे चना ले, उसको वही शरण है। यह जग्त्‌ फैंसने योग्य नहीं 
है, विश्वासके योग्य नहीं है । 

इस ससारसे तो छुट्टी पानेमें ही हित है। धर्म, अर्थ, काम--इन 
तीनो में से अर्थ तो पुण्य है ओर धर्थका अर्थ है पुण्यका फलभूत राप्य घन 
वेभव सम्पदाकी प्राप्ति श्रोर काम शब्दका अर्थ है उसही गाप्यक मुरय फल- 
स्वरूप रुत्नी कपड़े, शज्धार जेबर आदिका सयोग मिलन $ भोग मिलना | 
ये हुए धर्म, अर्थ और काम | इस तीनों से उत्तम है मोश्नपुरुषार्थ | ऐसा 
वीतराग निर्विकल्प स्वसम्वेदन ज्ञानप्रकाश वतलाते हैं। छूटना अच्छा है । 
जब शास्त्र हो रहा हो अर कोई बात प्रकरणमे वडी कठिन चल रटी हो तो 
कुछ सकोचवश या आदत्तवश बैठना पड़ता है ओर चित्तमें यह आता है कि 
कब छुट्टी मिले ? सो बहुत देर तक नींद शआती ऐ । ओर शास्त्र खत्म हो 
गया तो नींद बिल्कुल चली गई। सजग हो जताते हैं, फिर बडी खुशीसे ताली 
लगाकर स्वुति करते हैं। क्योंकि छुट्टी मिल गई ना । कोई प्रकारका वधन 
नहीं रहा । है 
सो भेया ! विकरपमें आ जाय कि ववन है तो आनन्द नहीं रहता | 
ओर जो वास्तविक बधन है उस बब्नसे मुक्ति मिले तो उसमें शाश्वत और 
यथार्थ आनन्द मिलता है | प्रभुकी भक्ति करके हमसे यह भाव आना चाहिए 
कि प्रभो ! मुमे ओर छुछ नहीं चाहिए। जेंसा आपका ग्वरूप है तैसा ही- 
मेरा स्वरूप प्रकट हो; चस यही कामना है) यही भावना है । इस भावनाके 
लिए बडे ज्ञानवलकी आवश्यकता है। लोकमें जो हो सो हो, पर मेरा घ॒र्म - 
न जाये) भेरी शुद्धटृष्टि बनी रहे, इस भावनासे ही मुक्ति मिल्ष सकती है | 

चार पुरुषार्थ होते हैं- धम, अर्थ, कांम ओर मेक्ष तो इन च.रोमे 
धमम, अर्थ, काम-इन तीनोंसे श्रष्ट मोक्षपुरुषार्थ को कहते हैं | मोक्षकों उत्तम 
कौन कह सकता है ? जो वीतराग निविकल्प स्वसम्वेद न ज्ञनी है | रागटेष 
रहित) विकल्परद्वित केवल ज्ञानसात्र आत्मतत्त्वका जिन्हें अनुभव होता है 
वे ही पुरुप बता सकते हैं कि सबसे उत्कृष्ट मोक्ष पुरुषार्थ है। मोक्षभावके 
सिवाय किसी भी कारणसे या धर्म (पुण्य) अर्थ कामादिकसे सिद्धि नहीं हो 
सफाीी। धर्म) अर्थ, काम ये तीन पुरुषार्थ आकुलनाबोंको उत्पन्त करते 
ओर वीतराग परमानन्द सुख भूतसे विपरीत हैं, खोटा फल देने वाले हैं । 
अजब यह बनल,ते हैं कि यदि धर्म) शर्थ, काममें उत्तम मोश्ष॒ न होता तो बडे 
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पुरुष, जिनसिद्ध पुरुष उन तीनों वर्गोको छोड़कर प्रलेप शब्द द्वारा वाच्य 
मोक्षको केसे जाते ? यदि इस ससारमें ही सार होता तो तीथकर आदि 
महापुरुष इस संसार फो क्यों तजते ? 
जइ जिय उत्तमु होड़ णत्रि एयहुं सयलह सोह । 
तो कि तिश्णि त्रि परिहरत्रि जिण वच्चहि परलोइ ४ 
हूं जीव | यदि इन सब धर्म, अर्थ, कार्मोसे मोक्ष उत्तम न होता तो 
श्री जिनवरदेव इस धर्म) अथे) कास तीनों पुरुषार्थोकी छोड़कर पर लोकमे 
क्यों जाते ? परत्ोक कहते हैं. इस परिचित दुनियांसे बिलक्षण उत्कृष्ट जो 
'कुछ हो उसे परलोक कहते हैं । इस परिचित दुनियासे बिलक्षण एत्ह्ट्ट क्या 
“ मोक्ष । अथवा सोश्षका लाभ कराने वाला जो ध्यात है उस ध्यानमे 
' क्यों जाते ? परमाात्मतत्त्व ध्यान सबंसंकरटोंसे मुक्त कराता है। पह परसात्सा 
दो रूपोमे देखा जाता है। एक तो वीतराग स्बन्न निर्दोप आत्मा, दूसरा 
अपने आमें अनादिसे बसा हुआ ज्ञायकस्वभाव, उसका विकास होना यह 
है वाघ्तविक मोक्ष । शरीरके सोक्षको मोक्ष न कहो । यद्यपि शआत्माके शुद्ध 
स्वरूपकी आप्तिमे शरीरका मोक्ष होता ही है, पर शरीरके मोक्षका नाम सोक्ष 
नहीं है । 
। यह मोक्ष परलोक स्वय है। परलोक शब्ठका अर्थ है पर श्रथीत्‌ 
उत्कृष्ट मिशथ्यास्त॒ रागादिकसे रहित केवल: ज्ञानादिक अनन्त गुर्णोंसे सहित 
परमात्मा 'पर! कहलाता है। ऐसे उत्कृष्ट गु्णोसे विशिष्ट उस परमात्माका 
अवलोकन करना उसका नाम है. परलोक। बीतराण परमानर समरसभाव 
का अनुभवत्त करना, इसका नाम है परलोक । जब्न के ई प्राणी बततमान भोगों 
से थक ज ता है. उससे हटकर कुछ अन्य भोगोंस सकल्प करता है किन्तु यह 
ससारी शरणी ससारके दण्ड भोगनेम ऊबता नहीं हे अर इस संसारसे 
बिलक्षण परलोकका चिंतन नहीं करता । परमात्मा स्वयं परल्ोक है । अपने 
आपका स्वभाव ही परलोक हैं; उसका दर्शन परलोकगमन कहलाता है । 
भया ' कोई घरका आदमी गुजर जाये तो रिश्तेदारोंको चिट्ठी लिखते 
है कि अमुक साहबका परलोक द्वो गया है; भा वेवलोक हो गया है, या 
स्थर्गवास हो शया है । ऐसा कोई नहीं लिखता कि श्रमुक साहबका, नरकबास 
हो गया है और प्राय- करके नरक जाना य्यादा निश्चित है क्योंकि मोहमे; 
रागढफमें लगे हुए मर रहे हैं। पर लोग ऐसी 3ची ही बात लिखते हैं । 
परलोक हो गया है। इसका अर्थ यह है कि इस रागह बसय आत्मासे उन्‍्हष्ट 
ज्ञो वीतराग छानप्तात्रका अनुभवन है वह परलोक है) परलोक कहो था 
शिवल्ोक कहो या त्रहालोक कहो या विष्यु लोक कट्दो या मोक्ष कहो 
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सब एकार्थवाचक शब्द हूँ । शिव ल्ोकका क्या अर्थ है कि निश्चयसे परम 
शिव शन्द द्वारा कहा गया जो निर्दोष मुक्त श्रात्मा है उसको शिव कहते हैं । 
उस शिवबका जो लोक हैं से शिवलोक कहते है । 

शिवस्वरूप शिवक्रार-न्यह छहढालाके पहिते दोहेमे है। इसको लोग 
यो ही पढ जाते हैं, ध्यान नहीं देते हैं पर इसमें मर्म बहुत गहरा है | लोग 
बोलते हैं । 'तीन मुबनसे सार बीतराग विज्ञानता ।? बीतरागता तीनों भुचन 
में श्रेष्ठ है अर्थात यह शुद्ध आत्मा स्वय जो स्वभावत रागट्ेपरहित है और 
विज्ञान्मय है; यह कार्यपरमात्माकी दृष्टि नहीं है, किन्तु कारणपरमात्माकी 
हृष्टि है। यह ज्ञानस्थभावी कारण परमात्मा शिवस्वररूप है, कल्याणमय है 
ओर मोक्षका देने वाला है, आनन्द देने बाला है--पसे इस अपने आपके 
आत्मा|मे अनाडिसे बसे हुए इस शुद्ध न्लानस्वभाव को सभ लकर में नमस्कार 
करता हू | एक कबिने कहा है फ़ि इस प्रभुकी तस्वीर इस द्दयके आइसेमें 
है। जरा गरन भुझातबो ओर अपने इस हृदयके दर्पएमें उस अभुको देखलो | 
भगन्ना हक ज्ञो फोर निरखना चाहता है। यह या तो बहुत ऊचा मुह करके 
देखता है या चिल्कुज्ञ अन्तरद्धमें मुह करवे देखता है | अन्य दिशामें या 
नीचे मुँह लगाकर फोई भगवानको नहीं देखता है । कई विर्पत्ति पड जाये 
तो छँचा मुँह उठाकर फहते हैं । हे भगवान ! रक्षा करो । क्या कोई जमीनमे 
सिर गड़ाकर कहता है कि सगशान रक्षा फरो ? नहीं । या तो विल्कुल ऊँचा 
मुँह करके कहते हैं या फिर अपने ऋःपमे गढ करये मगवानको देखते हैं । 

ऐसी जो दो विधिया हैं उसका भाव यह है कि या तो ऊपर सिद्ध- 
लोकमे विराजमान जो मुक्त आत्मा है या तो उसप्रो कहा जा रहा है या फिर 
अपते आपके झ्ात्मामे बसा हुआ जो ज्ञानस्वभाव है रस ज्ञानस्वभावकों 
कहा जा रहा है। शिवलोक मुक्त आत्मात्रों का निवासस्थान है अथवा 
परमतद्र » कौल है। सर्वगुससन्पन्त जो मुक्त आत्मा है। जो परमत्रद्द है। उत्त 
मुक आत्मावोका जो निवास है उसे ऋधलोक कहते हैं। ज्रह नाम है जो 
अपने शुणोसे चढ़ जाये उसे ब्रह्म कहते हैं। वष्ट त्रह्म यह आत्मा ही है । इस 
में जो न्लानस्वरूप लक्षित होता है उसको देखना, सो श्र लोकसे पहचता है । 
हम श्र,पसे छुछ कह रहे हैं ओर हमें ऐसा समभमे आए कि आप दिलसे 
नटटीं सुन रहे हैं तो हम यही कहेंगे कि दुम कहा पर हो) कहा जा रहे हो ? 
तो तुम कहा जा रहे हो ? मदिरमें ही तो वठे हो, करा जा रहे हो | मगर 
अ।ना उपयोग अपने आत्माको छ डकर किसी परदव्यमें जा रह ता 
उसे कहते हैं कि कहा जा रहे हो ? अपने शापत्रा छान करत. प॒पूर्स 
पु "र्थ है, सारी दुनिया छु न लो) जान लो, एक झपने आए श्ोंन 
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जान पाये तो यह ज्ञान नहीं है । ह । 

एक वार स्कूलमें इन्स्पेक्टरने सूचना दी कि हम फलाने दिन बच्चों 
की परीक्ष। लेने आयेगे। सो मास्टर साहब॒ने उन्त बच्चों को खूब सिखाया | 
जापान जर्मनी; अमेरिका की सारी नदियां पहाड़ सब सिखा दिया कि 
इन्सपक्टर यों पुछे तो यों जबाघ देता। सब लड़के अच्छी तरहसे तयार 
होकर बैठ गए। सब लडके बडे उत्सुक थे । इन्स्पेक्टर आया, पूछा कि बच्चों 
बतलाबो जो तुम्हारे गाव से नाला निकलता है तरह नाला कहांसे निकलता 

? अब बच्चोंने तो अमेरिका) जर्मनीकी पढ़ी थी, अपने गांवका नाला कहा 

पडा था ? अरे सारी दुनियाको तो जान लिया और जिस नालेमे कभो 
डूबकर मर सकते हैं उसे सममा ही नहीं कि फर्हा से निकला है ? सभी पर- 
पद.थोंका ज्ञान कर लिया अ.र एक निज आत्माका जो कि सुख दु'खका 
जिम्मेदार है उसका क्वान न किया तो क्‍या ज्ञान किया ? 

यह दुनियां अथवा यह मुक्त स्थान विष्णुलोक है । विष्णु किसे 
कहते हैं ! व्य/प्लोंति इति विष्णु ” जो सर्वपदार्थार्मे व्यापकर रहे झसे 
विष्णु कहते हैं। उस लोकको विष्णुलोक कद्दते हैं । सो परलोक शब्दसे 
उस सोक्षवा वर्णन किया है। अन्य कोई शिवलोक नहीं है, कल्याणमय 
शआत्माके चरमविकासका जो साधन है, वही शिवलोकादिक है । इस पर- 
लोक शब्दके द्वारा बाच्य जो परमात्मतत्त्व है वह ही हम आप सब लोगोंके 
लिए उपादेय है। कहते हैं न्ञा भूखे भजन न होय गोपाला, यह लो अपनी 
कठी माला |? अरे भूखे हो तो न करो, किन्तु जब आरामसे हो, खाये पिये 
हो; कोई प्रकारकी आपत्ति नहीं है तो सजेसे अपने आपमें बसे हुए बस 
प्रभुके दर्शन करो ला। कोई असुविधा हो। चिन्ता हो, अटक हो तो भाई 
उसे सभाल लो, पर जब मं,जमें हो तव तो प्रभुस्वरूपका स्मरण करों । 

आज चुछ काम नहीं है; फालतू हैं तो चल्नो अम्ुुक सिनेमा देखरे 
अमुक थियेटर देखेंगे। ये फाल्तू काम जो अपनी बुद्धिको बिगाडे , चरित्रकों 
विगाडे » ऐसे कामोसे जानेके बजाय अगर फाल्तू हो तो हढ़ लो कोई त्याथी 
साधु ओर चलो आध घटे बहां वठे। चलो मदिरमे ही बेठ जाये। कोई 
शास्त्र मिले उसका अध्ययन करें | ऐसी इच्छा होता चाहिए | यह परमात्म- 
तत्त्व ही मेरे आपके लिए उपादेय है, किन्तु उस परमात्माके दर्शन करने 
लायक हम कब बने ” जब हमारा चरित्र पवित्र हो, जीबहिंसासे दूर हो 
किसी जीवकी हिंसा न करे । गम 

जो मनुष्य रात्रिके समय भोजन करते हैं ? उनका रात्रिके समय 
भोजन करना यह जीवहिंसामें शामिल है। रात्रिसे किनने मच्छर हे । 


१० परमात्मम्काश अवचन पंचम भाग 


2 है| 
ओर लोग क्या सोचते हैं. कि चलो रात्रिमें अन्न तो छोड़ दिया, दूध रख 
लें । जेसे मानो दूधमें दोप ही न हो। अरे रात्रिकों दूधमें भी » धिक दिसा 
होती है। दूधकों आगसे गर्म किया जाता है। जब तक एक गिलासुसे दूसरे 
गिलासमें २५ धार फेंट न लिया जाये और जितना दूध है उतना ही फसूकर 
ने वन जाये तव तक घोंदीके नीचे नहीं उत्तरता। तो घतलाघो दूधके गर्म 
करनेसे कितते कीड्ॉंका विनाश किया। तो रात्रि भोजनमें कितनी हिंसा 
है। रात्रि भोजन करने वाले' हिंसासे कभी बच नहीं सकते। इसी कारण 
आप लोगोंके' छुलमें यह रिवाज है. कि जब ८ वर्षका बालक हो जाये तो 
53 विधानके समय, किसी जाप आदिके समय अ्रष्टमूल गुणोकी प्रतिज्ञा 
लायें।4 5 +5 । ४ रा ६ 
परमास्मतत्त्वके दर्शनके योग्य हम कब द्वो सकते हैं ? जब हमारा चरित्र 
निर्मल दो । जीवहिंसाका त्याग, भूठ वोलनेका त्याग, चुगुंली करनेका त्योंग 
निन्‍्दा करनेका त्याग हो |'किसी दूसरे जीबके बुरा करनेके ब्चन बोल दें 
इससे दसें क्या मिलता है । हमारा शरीर मोटा द्ोता है कि श्रात्मा पु 
होता है या धनका लाभ द्वोता है ? कुछ भी तो नहीं दोता | विगाड़ सारा 
है। कंसे-केसे बिगाड़ है ? किसी की लिन्दा सुनाई उसके दिलसे गिर-गंए। 
श्ररे, यह सो ईर्यावान्‌ है, दोषग्राही है श्रीर जिसकी बुरारै की उसके कानेंमें 
पहुचे तो उसके दिलेसे गिर गए! और ' कहीं किसी सवासेर से मिथ'जाये 
तो उससे फिर'हाथापारे हो गई । तो दूसरेकी चुगली करने मे घुराई करने 
में, निन्‍्द। 'करनेमें लाभ तो रच भी नहीं है, हानि ही द्वानि है! जो मुठ 
बोलता है, चुगली करता है। निन्‍दरा करता है बह परमात्मदर्शन फा पात्र 
नहीं हो सकता। . - । । 
परमात्मद्शनके इश्षुक पुरुषोंको अपना हृदय बढ़ा विशुद्ध बनाना 
चाहिए। किसीकी चीज “पर चित्त डुल जाये, चुराबें'तों ऐसी चोरीका 
परिणाम रखने वालेका हृदय विशुद्ध नहीं दो सकता, उसे परमाव्मार्की दर्शन 
हीं हो सकता । परमात्माका दर्शन सरल पुरुष ही कर सकता दे । कोई बुरी 
इृष्टि रखे, कामविकार रखे अथवा परपदार्थोंके षरिप्रहकी 'अधिक लालसा 
चढ़ावे बह 838 2323 निका पान्न नहीं हो सकता। देखो सब लोग अपते- 
अपने घरमें सुखी ' हैं' सवको सुविधा कई, 2 बिशेष दूसरे वनिको को 
देखकर जो मनसे इच्छा ओर तरग हो जाती है कि ऐसा म स्यो नहीं हू 
वंस इस रागके उठते ही यह जीव दुखी दो जाता है।_ भन्‍्यथा स्व॒भावसे 
देखो तो ये हम आप स्वभावत- आनन्दमय है। ज्ञान' भर आलन्दकों छोड 
कर इस जीवका अन्य छुछ स्वभाव नहीं है और उस स्वसावरूप ही रहना 


ते के 
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इसका; नाम सोक्ष है। अब उस सुखदायक मोक्षकों एक इृष्टान्तके द्वारा प्रकट 
करते, हैं । . «यो 
उत्तम सुक्खु ण॒ देइ जइ उत्तम मुक्खु ण होइ 
तो कि इच्छहि बंधणदिं बद्धा पसुय वि सोइ-॥४॥ 
यदि मोक्ष उत्तम सुखको नहीं देता है तो वह उत्तम नहीं होता ओर 
यदि मोक्ष उत्तम न होता तो -वघनसे बे पशु सोक्षकी चाह क्यों करते ? 
अभी एक लड़फेका हाथ पकड़कर बठाल लो ओर ,कहो -कि खूब खाल, 
खूच पीले, खूब कपडे -पहिन ले तो वह सुखी नहीं होगा। वह चाइत्ता 
है कि मुझे छोड़ दे ओर-द्वाथ पर फैलाता हुआ गेद, वल्ला, गिल्ली आदि 
खेले । बधनमें वधा हुआ पुरुष अपनेको दुखी अनुभव।करता है ओर-जहां 
छूट-मिली वहां पर- मस्त हो जाता है। वह बंधन इस परमात्मा पर सदा 
कर्मोंका लगा हुआ 'है। साधारण बातें प्राई तो उसमे क्‍या सुख मानते हो ? 
अपने आप+ पर देखो कि कितने उपद्रव ओर उपसर्ग लदे हुए हैं, कितना 
कर्मोंका भार लदा हुआ है.। कर्मोंसे छुटकारा द्वोने मे-द्दी उत्तम सुख है । 
भेया ! सुखका कारण होनेसे बद्ध पशु भी सोक्षक्की इच्छा करता है। 
सुखका कारण होनेसे वद्ध पशु भी छुटकारा,पानेकी चाह करता है। तब 
'समझलो कि केवल ज्ञानादिक अनन्त गु्णोंसे अविनाभूत उपादेयरूप अनन्त 
झुखका जो कारण है; ऐसा जो मोक्ष है उस सोक्षकी ज्ञाती लोग तो विशेष 
कर इच्छा करते ही हैं, इस-कारण एक मोक्षस्वरूप ही हम आपको उपादेय 
होता चाहिए। बनन्‍्धन वास्तवमें रागद्वषका ही है। ऐसा ज्ञान बनाओ कि 
रागका बंधन न रहे, इससे ही अपना कल्याण है । । 
चे कि धर्म, अथे ओर कास पुरुषार्थ इन जीवॉंकों अभी वंधनके ही 
कारण बने, हुए हैं । इस कारण उपादेयभूत इन चार पुरुपार्थोंमे से एक मोक्ष 
भी है। ज्ञानी पुरुष “विशेषरूपसे इस मोक्षकी' ही चाह करता है क्‍योंकि 
यह,मोक्ष परिणाम केंवलज्नानादिक अनन्तगुणोंका अविनाभावी उपादेयरूप 
अनन्त सुखका कारण दै। जीवॉमें कुछ ऐसी, आदत होती है कि जो वे 
' चाहते हैं सो पूरी शक्ति झर साहसके साथ उसे पूरी तोर से चाहते हैं | तो 
फिर झुख चाहना है ,तो पुरी शक्ति ओर साहसके साथ पूर्ण सुख चाहो ना | 
यह पूर्ण सुख मोक्षमें है। सो ज्ञानी तब एक मोक्षकों द्वी सुखदायक 
सममता है । . - $ 3 हर 
अब दूसरे अकारसे सोक्षकी प्रशंसा करते हैं कि-सर्वश्रेष्ठ बात मोक्ष 
ही है। एक तो ऊबकरः घबडा कर लोग कह देते हैं क्रि इससे तो अलग 
हटना चाहिए, किन्तु ज्ञानी जीव वस्तुके स्वरूपकों ठीक समभकर शादिके 
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साथ फंसे रहना है? सर्य प्रमगोमें फिसीमें सार नहीं है । मोक्ष ही सारभत 
ऐ। यदि उस मोक्षमे अधिक शुणसमभृद नो तो थे लोग अ्रपने मस्तकके 
उपर इस मोशक्षफको किस लिए धरते ) ऐसा निरूपणा अप छगली गाथामें 
योगीनदु देव फरते हूँ । 

धरा जह जगा वि श्रहिययर गुखगणु ताय ख होड़ । 

तो तइलोउ विफि धरद शिय-सिर-उप्पर सोड़ ॥६॥ 

बटि सब लोक॑सि अ्रधिकतर गुणगण बाला यह मोक्ष न होता। उस 
मोक्षम अनेक श्रेप्र गुण न द्वोते तो तीनो दी ल्ञोफ अपने मम्तकक उपर 
उस मोक्षकों क्‍यों रखते ? इसकों दो तरासे सममना है । एक तो वह मोश्र 
स्थान इन तीनो लोकोफे ऊपर ऐ। अधोलोक, मस्यलोफ और ऊर्म्च टेक भोर 
अद्ध लोक अंत्में सिद्धशिला प्रौर उस मिद्वशिलासे बहुत ऊपर सिद्ध 
भगयान्‌ विराजमान हैं। यदि यह सिद्ध लोफ उत्तम न होता नो ये तीनों 
लोक अपने मस्तक पर उमर सिद्ध लोकफों क्यों रखते ? दूसरी बात इसमें 
यद्द जानमा कि यदि यह मोक्ष उत्तम गुण याला न होता तो तीनों लोकोंके 
जीव उसे अपने मस्तक पर यो रखते ? तीनों लोकफोफे जीव उस सिद्धलोक 
की बदना फरते हैं । 

श्राप कहेंगे कि तीनो लोकोंके जीव फहा बंदना फरते हैं? कोई 
विरोधी है, कोर अक्षानी ४ । बिरले कुछ क्ानी लोग ही तो दस सिद्धलोक 
की बदना फरते हैं। तीनों लोक बदढना फट्ठा फरते हैं ? तो उसको इस प्रकार 
जानिए फ़रि शअधोलोफमे इन्द्र है भवनवासी ओर व्यतरोऊे इन्ट्र मेरू पर्वतकी 
जडऊे नीचेसे श्रधोनोक शुरू हो जाता है । इस प्रस्‍्वीफे ३ खण्ड हैं। उसके 
दो खण्दोंमें भवनवासी, व्यमर रहते हैं और नीचे जाकर नारकी जीव रहते 
हैं। तो प्रवोलोकका इन्द्र कौन हुआ ? भवनवासी ओर व्यंत्र इन्द्र। श्रव 
मध्यलोकम आइए । इसमें २ प्रफारक जीव हैं-मनुप्यगति ओर तिर्यग्वगवि। 
इनमें इन्द्र कोन होता है ? चक्रवर्ती, स्वभ्ष 8 मनुष्य ओर उटियंश्ोमें इन्द्र 
कौन होता है ? स्पर्शके १२ इन्द्र | तो जिसे तीनों लोकोंके इन्द्रोंने नमस्कार 
कर लिया तो सबका नमस्कार सममना चाहिए । दि 

'अ,प लोगोंने चुनकर एम० पी० भेज विया दिल्लीमें, बडी सभामे | 
अ्व वह एम? पी? जो यहा कर आया सो आपका ही किया हुआ सममत्ता 
है । जैसे काश्मीरके चुने हुए मेम्नरो ने भारतसे शामिल होना करार किया 
तो लो जो बात उन्होंने कही चह काश्मीरकी जनताकी पूरी समभी जाती द्दे। 
यदि तीनो बोकागे मोल ८चग न होता तो ये तीनो लोक इस मोक्षकों श्रपन 
मस -< पा था जथ3 / ओ सर्लश्रं४ बात होती है उसको सबवस 'ततेस 
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कहा जाता है। सबके सिरे पर कहा जाता है। जीधादि तत्त्वोंमें सबसे अंत 
में न्ञाम किसका है ? मोक्षफा । जीव, अजीब) आश्रव, बंध, सम्बर। निजरा 
ओर सोक्ष । जीव अजीब तो मूल पदार्थ हैं, उनको तो प्रथम नाम मिल 
गया। संसारका फारण होने से पहिले आखत्र ओर बन्ध रखा) इसके बाद 
आया संवर; फिर आया निर्जरा। इन दोनों शिवतत्त्वोंके फलमें होता 
मोक्ष । मोक्षकल्याणक की-पूजा निर्वोणलाडू चढ़ाकर किया करते हैं। कहीं 
फहीं लड्डू चढते हैं केवल शक्षकरके। और कहीं-कहीं बनते हैं बुदीके लबडू 
तो इसमे भाव क्या आया सो सुनिये। 

शक्करके लड्डू तो निश्चयदृष्टिको बताते हैं कि बह अखण्ड है? 
उसमें कहीं घुसनेकी जगह, नहीं हैं, कहीं छिद्र नहीं हैं, अन्तर कहाँ नहीं है । 
एक अखणरड है। यह तो मोक्षतत्त्वको निश्चयदृष्टिसे दिखाता ्ै और ब्रूंदी 
लड्‌लू उस मोक्षतत्त्वको व्यवहारदष्टिसे दिखाता है। जेसे बू दीके लबडूमें 
बहुतसे बूंदीके दाने भरे हुए हैं। इसी प्रकार उस मोक्षमें अनन्तगुण 
समूह पड़ा हुआ है । तो यह 88 7रका दर्शक लडु॒वा है बूंदीका और 
शक्कर का लड॒वा निश्चयका दर्शक है । 

' अब इनमें मीठा अविक कौन लगता है; चतलावो । शक्‍्करके लड्डूसे 
तो जल्दी ही अकुला जाबोगे और बू दीके लड्डूमें चूंकि चेसन भी है इस 
लिए पेटभर खा लोगे । इसी प्रकार यह निश्चयकी जो दृष्टि है. इसको करते 
प्राय. लोग अघा जाते हैं, राह नहीं पाते हैं। अगर वे बहुत समय तक रहद्द 
सकते तो उन्का बेडा पार हो जाये । जब इननी वृत्ति न्न बने तब फिर ज्यव- 
हमे लडडू चढावो याने व्यवह्ारसोक्षमागम लगो। इस व्यवहारसोक्षमार्ग 

'में केबल क्रियाएँ क्रियाएँ ही हों ओर उसमें आत्मस्वभावकी इष्टिकी 
मधुराई नहों तो वह व्यवहार किस कामका ? यह लड्डूप्रम्परा: किस 
मर्मको बताती है ? लगो निश्चयमोक्षमार्ग ओर ज्यवहारमोक्षमार्गमें | यदि 
सोक्षमें अनेक गुण न होते तो ये तीनों लोक अपने मस्तक पर इस मोक्ष को 
क्यों रखते ? इस दोहेसें मोक्षके स्वरूपको गुणोके समूहके विशेषशसे 
दिखाया है । हि 

इसमें मत।र्थ यह हुआ कि जो लोग यह मानते हैं. कि शुणोंका श्रभाव 
हो तो मोक्ष होता है। ऐसा उनका एक सिद्धान्त है कि जीवमे जब तक गुण 
रहते हैं तब तक यह संसारमें रुलता है ओर जब इसके शुण नष्ट हो जाते हैं 
कस बनता है 28 है। ऐस। सिद्धान्त हो सकता हे क्या्‌ /] 

, हक सिद्ध, + पसका ायन है कि बुद्धि, सुख, दुख) इच्छा रागह्वृष 
परिणान, ५ + तयस दमदार सासके € शुण जब तक रहते हैं तब तक यह 
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डीव संसारी है शोर जब्र इन ६ ही गुणोका अभाव हो जाता है तव इस 

जीवका मोक्ष हो जाता है । ऐसा बुद्ध बंशेषिक मानते हैं । तो इस विशेषण 

द्वारा उस वातकी सिद्धि की है कि मोक्षमें सुणोंका श्रभाव नहीं होता । बहा 

तो गुण परिपूर्ण ,ब्िकसित हो जाते हैं। उसका ही नाम सोक्ष है। अपने 

सर्व गुण खत्म हो जायें--ऐसे विनाशफों कौन चाहेगा * और उस मोक्षकों 

8 रा करें, जिस मोक्षमे हमारे गुण ही खत्म हो जायेंगे। वे गुण 
रहते है । 

' भया | तिलका तो ताड बन सकता है पर छुछ भी बात न हो ओर 
ताड बन जाये तो ऐसा नहीं हो सऊता है। ६ बे गुणों उन्छेद्का नाम 
मोक्ष बताया हऐ। उसग्रे ,बात्त यहांसे चली कि शुद्ध गुगो पर तो दृष्टि नहीं 
गई, स्वमाव पर तो दृष्टि नहीं पहुची श्र॑र जो ऊपरी बाते हैं सख हु'ख, 
इन्छा जिन्हें विकार कहा जाना है उनको गुण समझकर इनका निषेव फिया 
है सो सही बात है । जब तक क्रयोपशम कत्पनाकी बुद्धि रहती है तव तक 
मोक्ष नहीं होता । जब तक छुख दु-खको बृत्ति रहली है तव तक मोक्ष नहीं 
है। जब तफ रागद्वप पुण्य पाप सस्कार बसे रहते हैं तक तक मोक्ष नहीं 
है। इस फारण गुणोक् अ्भावका नाम मोक्ष हैँ हूसका यह श्र्थ जानना कि 
विकारके अभावका नाम मोंक्ष है । तो जसे मोक्षमे गुश समृद्द है-ऐसा कहने 
से इस सिद्धान्तकी प्राप्ति हुईं कि मोक्षमे यू का परिपूर्ण विकास है 

कट पु बह धि जसे 

- आर भी देखो--कोई लोग मानते ,छै कि जसे दीपक चुझ गया, इसी 
तरह पआत्मा घुम गया तो उसका नाम म॑ क्ष है । निर्वाण हो गया। जब 
दिया जल रहा है तब लोग क्या ऐसा बहते हैं कि इस दियाको घुमां दो | 
नहीं, ऐसा नहीं कहते हैं, क्योंकि ऐसे शब्द वोलनेमें ढर लगता है कि टिया 
बुका दो ऐसा कहने से कहीं घरका दिया न बुक जाये पअथवा घरका कोई 
मर न जाये। सो ऐसा नहीं कहते है । क्‍या कहते हैं कि दिया बढा ढो। 
दिया बढ़ा दो) इसका श्ञर्थ क्‍या है कि दिया घुका दो | जब शास हो गई 
पौने आरा बज गये तो ठुकान वद्‌ कर दे ५ यह नह कहते । यह फद्दते हैं कि 
टुकान बढा दो ! दुकान वद कर दो-ऐसा कहनेसे कहीं भगवान्‌ इन शब्दोको 
सुनकर दुकान हीन वंद कर दे । तो उसे असगुन्त जानकर ऐसा कोई नहीं 
कह-। है कि दुकान बद्‌ कर दो | कहते यह हैं कि दुकान बढ़ा दो। इसी 
प्रकर कितने ही शब्द उल्टा प्रयोगमे आ गए हैं कि जिन पर दृष्टि ही कोई 

नहीं देता है । ५ ४ 
आय यहा जिसमे धान कूटते हैं मूसरसे। उसका क्या सास है ? 
प्खं | इग्बरी उसे कहते ट्े जो उपर उठी हो | लेकिन च्‌ह त्तो नीचे गड़ी 


दोहा ६ ॥ । ९४ 


है। जो नीचे गडी है उसे बोलते हैं उखरी । जो यह बड़ा किला है, इसको 
पहिले लोग क्‍या बोलते थे ? गड़ी । इस गढ़ीमे-जाबो । गढ़ी मायने जो गढ़ 
“ शयो। ओर वह अआसमानसे बातें कर रहा है । तो यहा पर दीप़ निर्वाण कहा 
है कि दीप निर्वाणका नाम मोक्ष हे। दीप निर्वाणमें घुझना व॒ताया.है,। 
दिया बुर जाने का न.म मोक्ष है. छोर भी तो शब्द दिया है निर्याण । -यहां 
यह नहीं समभत्ता कि जेसे दिया बुक जाने पर वह दिया न इस ओर ,गया, 
नडस ओर गया; न ऊपर गया, न नीचे गया; न कहीं सगा किन्तु बहां 
हो कया गया कि बुक गया । इसी रह जब आत्मा न यहा रहे, न बहा रहे, 
न कहीं जाये, किन्तु हो क्‍या जाये कि बुक जाये, उसीका नाम है मोक्ष । इस 
इृष्टिका खण्डन्त करनेके लिए यह निर्देशन दिया गया है कि मोक्ष गुणके 
समूहसे राजित है । आह बी हे की 
5 'ओर भी देखिए | कुछ लोग ऐसा मानते है कि आत्मामें गुण आत्मा 

के नहीं हैं।। वे गुण अलग चीज हैं ओर उनका समन्वय होता है. तब आत्म 
गुणी कहलात। है । जैसे लाठी अलग चीज है और आदमी 'अलगन्वीज है 
जब आदसीके हार्थमे लठिया पक्डों दी जाये तो* उसे कहेंगे लाठी,वाला । 
लोग बोलते हैं-कि' आत्मा अनन्त गुणों बाला है. तो वे गुण न्यारे दें 
अथवा प्युणोसें' आत्साका संमन्‍वय हो तब कहेंगे अनन्त गुण बाला। सो 
उत्त शुणोका ज॑ंव तक आत्म|से समन्वय रहता है; सम्बन्धः रहता है. तब त्तक 
इंसका ससार है ओर जब उन गुँंणोका अभाव हो जाता है तब उसका नास 
है आत्माका सोक्ष । ऐसा भी कहने वाले'छुछ सिद्धान्त हैं। उत्त सिद्धान्तोको 
भी निरस्त किया गया हे ? इस विशेषणसे कि आत्मा मोक्ष अवस्थामें प्रश्िपूपर 
शु्णोंसे विराजित रहता है । इसमें एक वाक्यके'आशकी सार्थकता'वतायी है 
अब इस ही दोहेमें यह लिखा है कि सोक्ष यदि उत्तम न होता तो यह लोकक 
अग्म भागपरं क्‍यों ठदरा होता ? यही है मुल्य सोक्ष | ,,.  $- 

।... सिद्ध लोकके अंग्र भागे पर ठहरा हुए है>इस विशेषण से भी क्रितना 
प्रकाश पड़ गया है ? कोई लोग ऐस्ग भी मानते हैं . कि जहां ही मुक्ति होगी 
है वहा ही जीव ठहर जाता है। किन्तु ऐसा है नहीं। जीवका अ्रद्धंगमल 
स्वभाव है। जेसे कीचड्से चिपटी हुई तूमड्ी बनाएँ ओर पानी डाल दें ती 
घह नीचे; जाकर ठहरती है-उस पानीक सम्बन्धसे बंद कीचड़ घुल जाता है 
ओर बह तूमड़ी जलके ऊपर आ जाती है। इसी प्रकार कर्मोका कीचड़ इस 
जीवके लिपटा हुआ है, यह नीचे यन्न तन्र शन्म-मरण कर रहा है और 
सस्यकूभावके कारण जसे ही इस जीवके कर्म घुल गए बैसे ही' यह जीव 
'एकद्स लोकफे अच्यभ्नांग पर जाकर ठहरता है। लोकके अग्नभांग पर मुक्त 


लॉ के ड्ः 
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जीव ठद्दरता है-- इस विशेषणसे यह सिद्ध क्रिया गया है कि जहां मुक्ति 
होती है घहा ही वह नहीं रहता है। अद्धंगमन स्थभावके कारण यह जीव 
लोकके अ्रग्न भाग पर पहुच जाता है। जनसिद्यान्तम नो इन्द्रियजनित 
ज्ञान और सुखके अभावमे होने वाले श्रतीन्द्रिय रूप जो केवल ज्ञान हैं? जो 
शआत्मवस्तु स्वभाव है; वह तो और शअधिफ प्रकट होता है, उसका श्रभाव 
शआत्मामें नहीं हों सकता हे | घहा मोक्षमे इन्द्रियजनित ज्ञान श्रौर सुखका 
अत्यन्त अभाव है। पर अतीन्द्रियज्ञान श्रोर सुखका 'अभाष नहीं है । वहां 
सुख ओर दु ख आदि विकार नहीं हैं । 
उत्तमु सुक्खु ण॒ देइ जइ उत्तमु मुस्खु ण होड़ । 
तो कि सयलु वि कालु जिय सिद्ध वि सेबहिं सोइ एज 

'. यह मीक्ष यदि श्रतीन्द्रिय परम आल्हादरूप सुख देने बाला न होता 
तो केवल ज्ञानादिक गुण सहित सिद्ध भगवान्‌ कैसे उस मोक्षकी निरन्तर 
सेवा किया करते ? वह सिद्ध श्रविवेकी तो नहीं है, जो कि बिना ही 
प्रयोजन उस मोश्र सुखफी सेवा किया फरता है | आरम्भ श्रवस्थाम ही 
जिस जीवको शआत्मानन्द्र का अनुभव हुआ है; वह फिर इस ही शआनन्दके 
अनुभवके लिए हठ करता है । श्रज्ञानी जन घनसे हित मानकर धनकी वृद्धि 
के लिए ही हूठ बनाए, नेता जन ख्याति प्रसिद्धिसे ही अपना हित जान- 
कर ख्याति प्रसिद्धिके लिए ही अपना हुठ बनाए. साधुजन ज्ञानमात्र 
शात्माके घ्यानसे ही श्रनन्त आनन्द प्रकट होता है- ऐसा जानकर उस 
आनन्दके लिए ही हृठ बनाए हुए हैं अर ये है| साधु अपने आनन्द प्राप्ति 
के लक्ष्यमे पूर्ण सिद्द हो जाते हैं तो मिद्ध होकर फिर अनन्त काल तक 

इस ही आनन्दके अनुभवमें अ्रपत्ता परिशसन कर रहे हैं । 
शुद्ध परिणमनका कारण है भद्विद्ञान। यह भेदविज्ञान जिसका 
निक्करट होनहार है-- ऐसे मेढ़कों के भी हो जाता है। सप्तम नरकके नारकी 
जो रात दिन पिटते रहते हैं, उनके भी हों जाता है और सर्वश्रेष्ठ मनुष्य- 
हा बाले यदि भोग विपयोंमें ही मस्त्र रहते हैं तो उत्तके नहीं हो सकता 
| 
वह पुरुष बडा भाग्यशाली हैं जिसके धर्मपालन की रुचि जगी है 
ओर धर्मपालनके समक्ष सम्रस्त विभावांका भी मूल्य नहीं करता है! 
जिसऊी दृष्टिम करोडोंकी सम्पदा छोडकर घस पालन है-- ऐसी दृष्टि वाले 
गृहस्थजन वन्य हैं। वे अपने सहजज्ञानस्वभावको पोषण करते हैं। इस 
प्रफारके साधु परमेष्ठी जब अपने परसश रणभ*त श्ञानस्वभाव की उपासना 
करते हैं तो इसके प्रतापसे वे सर्व कर्मों का क्षय फरके सिद्ध हो जाते हैं 
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हिाछ है हि 
हम आप सब प्रसु ही तो है। हम आपमे बडी सामथ्य है। यह क्या कम 
सामश्य है कि असी सलुष्य बने बंठे है और कद्दों गोलमटोल कीडा बन 
जाये । ग्रह क्या कम ताफतकी वात है ? बन तो ले कीई जडपदाय, यह भी 
प्रशुताका एक विकास है। ससारमे रुलना, सुखी दुखी होना, घबडाहट 
सच,नी, कीडा मकोंडा पेड आदि बन जाना, मुनुष्य घन जाता; सगीततके 
कबिके व्यापारमे कुशलता पाना-ये सब॑.बातें इस चेतन्यप्रसुकी प्रभुताकी ही 
नो है। पर यह विक्ृत प्रभुता है। इसमे आनन्द प्राप्त नहीं होता । केबल 
फैष्ट ही है। जसे एक पुरुष जगलमें लकडी घीनने गया । उस जगलमे आग 
लग गई) वह एक पेड पर चढ़ गया। पेड़ पर चढा हुआ पुरुष चारों ओरके 
दृश्य देखकर आनन्दमग्न हो रहा है | देख रहा है लो वह हिरण मरा, यह 
खरगोश देखो जल रहा है। इस तरह चारो ओरके सब खेलोको देख रहा 
हैं। लो यह खरगोंस भुन गया, बहुत बचना चाहा, पर मर गया। चारों ओर 
सव जीवोको जलता हुआ देख रहां है पर घ्से यह पता नहीं है कि यह चारो 
ओरसे ओण बढ़कर इस पृक्षकों भी भस्म कर देगी, हम भी भस्म हो जायेंगे। 
इसका इस मोहीको पता नहीं है । 

/४ इसी अकार हम दूमरोको बहुत सी बाते बताते रहते है--इस्मे यह 
शल्ती की) यह इस तरह चले तो लॉकिक कार्मोमें सफलता हो । अमुक यों 
मर गया, अमुक असहाय है) यह केवल कहपनासे ही अपना बरूप्पन मान 
रहे हैं। ये मव कुछ नहीं हैं, ये सब देख रहे है कि सभी सकटमे पड़े हुए है 
पर यह नहीं मान सकते कि ऐसे सकटोंके बीचमे हम भी तो पड़े हुए हैं । 
इस ओर दृष्टि नहीं जाती। मोहका प्रताप ऐसा होता है कि खुदकी गब्तो 
खुदकों नहीं मालूम होत्ती | यह सारा जगत्‌ ढु'खसे परिपूर्ण है । इस त्ञाकफे 
घीच रहकर भी यदि एक ज्ञानस्वभाषका आदर किया होता तो यही रक्षक 
था ओर उस निज ज्ञानस्वभावका आदर नकर सके तो छुछ भी करते 
जाइए, इस जीवको रक्षा नही है। सिद्ध अगवानके सुखको देखो, उन्का सुख 
श्रात्माके उपादानसे सिद्ध हुआ है। किसी श्रन्य भोग बिषयसे सन्‍्हें सुख 

हों मिला, किन्तु अपने आजनन्‍्दमय शआत्माके €भावसे ही उन्हें सुख हुआ 
है । उनका सुख अतिशय वाला हैं और इन ससारी जीवबोंका सुख निरतिशय 
पाला है। स्वप्तकी एक कल्पनासी हो गई हैं। जेसे किसी ने स्वप्नमें देखा 
कि राज्य पैभव मिल गया, उस स्वप्लमे ही बह आनन्द्मस्त हो रहा हैं। पर 
नींद लुलने पर उसे कष्ट होता'है। इसी प्रकार थे सब मोदी जांब मोहको 
त्तोदक स्वप्तमे आनन्दमर्न दो रहे है और दुःखी हो रहे हैँ । पर वह सुख 
मिश्या है और दठु ख भी मिथ्या है। 


/॥छ री 
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एक सेठ थे। सो गए घरमें । गर्मके दिन ये, किन्तु घर बढ़ा ठंडा 
बनवा रख। था | उस घरमें बड़े आरामसे पलंग पर लेट गये, नीं* आ गई । 
वे स्वप्त देखने लगे। बढ़ी कठिन गर्मी क्षण रही है, इस गर्मीसे कैसे बचें ? 
सो उपाय सोचा कि चलो समुद्रमें थोड़ा विद्वर कर आएँ नावमें बैठकर 
तो समुद्रक जलकी शीतल तरंगे -गर्मीकों दूर कर देंगी । चला वह समुद्रके 
किनारे। ये सब स्त्रप्तकी बातें कही जा रही हैं ।. नाविकसे बोलता है ऐ 
नाबिक | तू समुद्मे सैर करा देगा १. हां द्वां ।...दो रुपया फीस है। हां हवा 
दो रुपया लो। नावमें चेठ -गया।- श्रत्र प्राऩीमें जदाज १ भील तक पहुंच 
गया । सब ख्वप्तको तो चातें हैं । एक मिनटमे चाहे. १० मील-ले जावो। 
सोचनेमे क्‍या देर लगती हैं ? तो. जेसे स्वप्नमें सोचनेमे कुछ नहीं.लगता 
ऐसे ही इस जिन्दर्गीमें भी मोचनेमे कुछ नहीं-कगता ।.उस जावमें भैठकर 
एक मील तक जड़ाज पानीमें चल्ला गया | फिर सदसा देखा कि एक भौँवर 
पड़ी है उसके बीचमें नाव फँस गई है। बड़ी बुरी दालत होती है किसी-मेँदर 
में नावके फेंस जानेसे | तभी तो उस फसावका इृष्टान्त दिया हैं, भजनोंमें। 
“नया पड़ी मसधार” यों दिया करते हैं| मेबरमें नेया डूबने लगी; उस सेठ 
के साथ सारा परिवार भी था। सब स्वप्नकी वातें हो रही हैं | नहीं तो सश्डी 
वातको सुनकर तुम भी दुखी होने लगोगे । ओद्द उस सेठकी ऐसा दु ख-है, 
सोच रहा है कि अब तो €म मरे, इमारे धरके सव मुरे- ओर जो हमारे 
पास धन है वह भी खत्म हो जायेगा। भला बतलाबों ऐसों स्वप्न हो रद्द 
तो उसके दु खका क्या ठिकाना ? बह सेठ वड़ा दुखी है। घह सचमुचका 
दु ख भोग रहा है । भीतरमें कितनी कल्पनाएँ कर रहा है ? अच्छा अब जरा 
वतलावो कि उसके दु ख़को मिटाने का कोई उपाय है क्‍या ? है। बसे तो 
कमरेमें पलग पर पड़ा है। कुछ मित्र लोग भी पासमें कुर्सीपर बेठे हैं । 
पत्रन चलाने वाले अपने-अपने स्थान पर तश्नात हैं। ऐसा तो आरामका 
वातावरण है, किन्तु सेठकी देखो-क्या हालत हो रही हैं ? सेठ वड़ा दु खी 
हो रक्षा है । उसका दुःख मेट्नेका उपाय है क्रि-वह जग जाये। वह जग जाय 
तो उसकी सारी घबड़ाहट दूर दो- जायेगी । खारी सकटकी बातें समाप्त हो 
जाबेंगी | हि ५ ल्‍्? । 7 
अब तो प्राय लोगों.के उत्तम भात्मस्बरूपकी वात सामने हैं | देखो 
जब बहुत छोटा बच्चा होता ऐ साल भरका तो उसका खिलोना किस तरहक़ा 
होता दे ? बढ़ी काठवाकी मुठिया, क्योंकि इसके हाथ नहीं पसरते है । साल 
छ माहके बच्चेके द्वात मही पौचते हैं । सो उसके खेलनेका सिस्टम है फठवा 
की गुठिण्म खेशता (7 ,,- ॥ सह उस सुठियाकों चूसता भी रहता है और 
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जब वह धालक ४-६ वर्षकां हो जाता है तो उसे यदि काठकी मुठिया खेलने 
को दी जाये तो ठीक न लगेगा । अब उसे क्‍या चाहिए खेलनेको ? दोड़नेवे, 
छूने.के अथवा वहुतसी चीजें जोड़ने का | उन बालकोंके पास बहुत सी चीजों 
का भख्डार मिलेगा; जिनकी आप कल्पना नहीं कर सकते हैं । कहीं छोटे 
ककरा धरे होंगे; दूटी चाक। टूटी पंसिल। माचिसकी तीली, टूटे फूटे बटन) 
इन सबका सप्ह करते हैं और उस खेलमें मस्त रहते है । ओर क्‍यों जी 
जब १४-१६ बर्षका हो जाये तो क्या ये खेल उसे सुदहायेगा ? उसे तो हाकी) 
बल्‍ला; क्रिकेट) फुटबाल, गिलली डंडा ऐसे ऐसे कुछ खेलके साधन चाहिये | 
अ.र क्यों जी जब २०-२४ बपका हो गया तो अब ये खेलके साधन सव छूट 
गए। श्रव तो चह घर ग्ृतस्थीसे अपने खेलका साधन सममता है ओर जब 
बड़ा हो गया; ४०-- ५० वर्षका हो गया; अब उसे ये खेल भी नहीं सुहाते । 
यहां वहा की बातें सुनना) कुछ ह्ानार्जन करना सुहाता है । इसी तरह ज्ञान 
के हिसाबसे ज्ञानी ज।वके मन रमने के कारण भिन्‍न-भिन्‍्न हो जाते हैं । जो 
प्रथमिक दशा है उसको धारण करना है| सो देव, शास्त्र, गुरुका सम्मान 
रखता है यह पहिली स्टेज है, फिर और आगे यह ज्ञानी प्राणी शास्त्र 
स्वाध्याय करने, तत्त्वचितन्‌ करने की सोचता है। बह सोचता है. कि मोह 
के तत्त्वसे क्या लाभ ? सो रागह्ेषकी वृत्ति न हो सके, ऐसे अनुभव उतरने 
का तव बह रयाल करता है। अब उसका सर्वोत्छष्ट खेल रहता है भक्ति, 
तत्त्वचिंतन, आत्माकी उपासना | 

पूर्ण विकासमय सिद्ध स्व॑य बड़ा अतिशयवान्‌ ऐ-ऐसा अनन्तानन्द 

शशि ३० श्छी े 

उन सिद्ध जीवॉक प्राप्त है। जेसे किसी अच्छी जगह जा रहे हो और लड़का 
हुठ, कर रद्दा हो।.कोई थोती बातमें तो उसका दिल रम कर उसे सहुष्ट कर 
देता द्वो । इसी तरह ये जगत॒के हम आप सव जीव सुखकी दृठ कर रहे हैं तो 
ये पुण्यकर्म, उद्यागत कर्म इन थोती चीजोंमें रमा देते हैं । रम जावो भेया । 
पचेन्द्रियय' विपयोंमे, पर यदि इनमे ही पड़े रहे तो प्रगतिका रास्ता नहीं 
मिल सकता है । यह भगवान्‌ का सुख आत्माके उपादानसे सिद्ध है, अतिशय- 
धान है; वावारहित है। बहुत विशाल है, भगवानके सुखमें वृद्धि ओर हास 
नहीं होता वे विष्यरह्दित हैं झ्ोर किसी द्रव्यकी अपेक्षा नहीं करते हैं । वे 
उपसार द्वित हैं, ऐसा शाश्वत परमसुख भगवानके उत्पन्न हुआ है । 

गम्भीरता श्स जींबके बहुत सकट भोग चुकनेक वाद आती है । 
आरामसे पला हुआ रूतुष्य क्लाचान योभ्यदावान नहीं शेता। अ्रच्चल तो 
इस कला अर योग्यदामे भी विश्वास नहीं है कि ये सुखका कारण वन 
सकते हैं, फिर अन्य वस्ठुवोके संमागम से तो सुखकी आशा दी व या करे ? 


| 
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जो रुख अतिशयवान है, श्रपमानरहित है, सदा काल रहने बाला है; उत्कृष्ट 
है, सारभूत है-- ऐसा परम सुख उस सिद्ध भगवानके ही उत्पन्न हेत्ता हैँ । 
स्रे इस दोदेमें यद बात वतायी है कि आत्मीय सुखऊेही प्रति निरन्तर 
अभिलापा करों, ब्राह्मवस्तुओोकी ६ठ न करो | 
एक लडकेकी हठ हो गया द्वाथीकों देखकर कि यह हाथी मेरा बन 
जाय। वह रोन जगा | त्तव उस लडकेके शपते महावतोसे कहकर हाथीकों 
अपने आगन में खड़ा करा दिया ओर बेटेसे कह दिया कि देखो यह हाथी 
तुम्दारा है। तब चह्ू लड़का कहता है कि यो नहीं, तुम इस हाथीको मुमे 
खरीद दो। ( वाज्ञारमे छोटे लड़कको भूलसे भी मत साथम ले जाओ, नहाँ| 
तो तुम्दारे ४-७ रुपये खर्च करा देगा। जो चींज मागेगा, उसमे हटकर 
लेगा हमें त्तो यह चीज खरीद दो अभी । हाथी देखेगा तो बढ इृठ करक 
रहेगा। ) तो उसने कहा मुझे खरीद दो। बापन कहा) लो बेटा यह तुम्हे 
खरीद विया हि 
तो भेया ! थोड़ी देरस वह लडका कहता हैं कि यों नहीं | इसे तुम 
दमारी जेच में रख दो | क्या तुम रख ढागे उसे जेवमे ? हाथी जेचमें नहीं 
आ सकता । अब इसकी पूर्ति केंसे करे ? किससे दम है और सब नो 
करते गये | हाथी तो खड़ा कर दिया, पर जेबमे उसे घर देचे | ऐसा कस 
योधा है जो कर सके | शायद्‌ इसे राजामस्ढी चाले वावा कर सक॑। (हसी) 
कोई प्रोग्राम हो तो बतलाओ कि क्‍या घरा जा सकता है जेवमे ? जहीं। 
इस हठकी कोई दवा नहीं है | इस हठमें नो बह लडका परेशान ही रहेगा। 
रोवेगा और लोटेगा, पर यह कास नहीं चन सकता है । 
इसी तरह यह्द मोद्दी प्राणी हुठ कर रहा हैं कि हमें ये चीजे मिल 
जायें। कितना भी हठ करे; पर वे चीजे एकत्रित नहीं हो सकतीं । वे सब 
परवस्तुए हैँ, उत्तका क्या ह॒ठ किया जाए। पर प्रश्ुुका सुख कैसा है ? अति 
शयवान्‌ है, वाधारहित है, बहुत मद्दान हैं; जिसमे वृद्धि और हास नहीं 
है | भगवानका सुख कल वह जाय, परसों बढ जाय-- ऐसा नहीं दहै। पर 
यहाके विगड़े हुए भगवानूका सुख घटता ओर बढता है। अभी थोड़ी देर 
में चड़ा आलन्दमय रहता है। थोड़ी देरमें कष्ट मानने लगा। प्रभुका सुख 
वृद्धि ओर हास करके रहित है। उत्तके सुख में कोई प्रतिहन्द्र भाव नहीं 
है। कोई बिगाड़ सके, कोई उसका प्रतिइन्द्दी सामने खड़ा हो जाय-- ऐसा 
नहीं दे । किसी द्वव्यकी उनको उपेश्क्ष नहीं है। न भोजन चाहिए, न कमरा 
पत्तड़ चादिए, न लोगोंका समागम चाहिए, वे भन्य द्रव्योंकी उपेक्षासे 
रहित सुख वाले हैं । उनके सुखक्ली उपमा कहीं भी नहीं ढू ढी जा सकती 
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है। उनका सुर शाश्वत है, सर्वेम्हप्ठ हैं; अनन्तसार बाला है। लो ऐसा 
पर्मगख उस सिद्ध सगवानसे अबट ला है । 

भैया | अपता सख अपने आपके अनन्दग॒गफे परिणमनसे होता है । 
दूसरा की आ्राशा पर अपनेमें आनन्‍द्र नहीं प्रकट होता है । प्रभुका सुख 
स्थावीन है. हर उनकी थात्मासे बह सुख उत्पन्न होता है । ऐसे सुखकों ही 
निरन्तर अमिलापा कीजिए । यदि सचा »द्वान हो गया है तो यह जीव कईीं 
मार नहीं खा सकता है। थरद्धाव यदि सत्य नहीं है। तो पद पद पर टसे 
कष्ट होता हैं। जिसको कीब करनका स्वभात्र पड़ गया है ज्लक क्रोचकों 
धारा श्नी रहती है। घर्से नोकर हो तो उस सॉकर पर मु म्क्ताता र 
है ब्ीर उस समय बह द खी तो होता ई अपने ज्ञान फे विरुद्ध परिणमनसे 
पर लगाना दोग है उस नोकऋरकों हि इस नौकरने यो कर दिया है इसलिए 
मुझ नफलीफ है। श्च्छा तो नोकर बदल दो । उसका श्सिाय चुद दा । 
नया रम्ग लो । नया रख लिया, श्त्र उस नय को माफ करना ज्ञा रहा है 
६००४ दिन नो बह नया नींकर अच्छी तरह निभा पाता है; वादमें बस पर भी 
क्राव आमसे लगा । सोचा कि से कर रखते से तो काम योत खिग्डता है | 
मत राजों, सा काम अपने झाप कर लो | जब अपन '्रप सब कास परन 
लगा सो मालूम हुआ कि रसोई यनाना सो सरल है क्‍योंकि खानेक्ी आशा 
सगी ऐ। बढ़िया भोजन बनाया हैं खायेग। पर पेट भरनके बंद लबग्र मन 
मलना पठ्ता है नो नानीकी याद ध्या जाती है। सत्स अधिक प्यार परने 
जाली नानी हुआ फरनी हैं। व्रिपत्ति कोई जब आती है तथ उसकी ही याद 
धाती ९ जो सबसे प्यारा होता है। सा यह चेन माजने लगा प्र बर्तनों 
फा पटक ने लगा । 

अरे भाई ! सेरे नो शानका स्वभाव पढ़ा हुष्पा है । ह्ान यलपुृथक जगे 
तो ते कुछ शानि मिल्लगी प्र समय भिलशा सन्यया एुस्व नहीं मिल सकता 
है  श अनोषम ही दूधा रदा नो ४ सी रडेगा | सो श्रद्धा हो सनत है, साध 
परस्तुवों फो आशा ६ मो कभी सपचना नहीं मिल्र सकती है । इसलिए सही 
अड्ध न ता धात।हए मग्वूस व शान अर ऋननटथपा | बह कराने आर आनर 
स्वथ मच प्रकट इाता हैं, सो झानानन्यमय सिद्धपठुत) तरह अपने स्थरूपका 
भपिग्स्तर अमिनमददल फरना घए । 

सादर उनमे सु है क्षवात कर्मों शरीरसे, रागदिफ वियारोंगे जो 
छुटकारा होया है यो इतने सम्यट। मोक्ष छआवीन्द्रिय अधिनामापी से 
साहिदफूए घाननद ने देता हांता मा यह बसे उज्षम अहनाता यदि 
यह उधम से होता तो ध्बल अजपदक्क गुखोस सहित सरिद्ध झगवान फिस 
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लिए उसकी निरन्तर सेवा करते हैं । इससे यह जाना जाता है कि मोक्षका 
सुख ही उत्तम सुख है। आत्मोपादान सिद्धम आदि श्लोकमें यह बात 
बतलाते हैं कि सिद्ध भगवान्‌ के जो सुख है वह श्रात्माके उपादानसे सिद्ध 
है | देखो-'आनन्द जितने होते हैं. वे स्वयके आत्माके उपादानसे सिद्ध होते 
है । यद्यपि उन कर्मफे दूर होने पर अनन्त आनन्द हुआ, किन्तु 'आनन्दके 
उपादानसे दी वह आनन्द हुआ। इसका उपादानकारण भात्मा ही है। 
ओर वह सुख़-पभुका केसा है ? श्रतिशयवान्‌ है । इससे अधिक आनन्द 
आर कहीं महीं हो, सफता है। उस आनन्दम चाघा नहीं आती । 
इस ससाएके इन्द्रियज़न्य सुखोंमें सेंबडों याधाएँ आती हैं। इन 
चाधावोंसे सभी परेशान हो रहे हैं। सभी अपनी अपनी जान रहे हैं । दूसरे 
यों देखते हैं कि ये व्यर्थ दी बाधाबोंमें फसे हैं । भले हैं, बेठे हैं, फिन्तु उनके 
तो परिवार॒ुके रागकी चक्‍फी चल रही है। बच्चे घृढ़े, जवान सभी) 
फल्पनाझोंकी चक्की चलती है किन्तु सिद्द सगवानका आनन्द व धारहि+ 
है। उसमें फिसी भी प्रकारकी वाधा नहीं है। वह स्वाभाविक ही है । वह 
एक समान है । जो ओपाधिक हो वह ही घट बढ़ हो सऊता है किन्तु जो 
' औपाधिक नह है बह घट बढ़ नहीं हो सकता है| वह बीत्वाघ है। विशाल 
है, उस आनन्दुफ़ी सीमा नहीं है। पूर्ण॑आनन्द है, प्लाकुलतावोंका बहा नाम 
नहीं हैं। सो जिसे आनन्द चाहिए वह राग छोडे | जिससे करते बने सो 
) करले, न फरते वने न करे | प्रश्चु पूर्ण बीतराग है | अतएव उनका सुख, परस 
बिशाल है । हे वजन कक 
भैया | गृहस्थजन उपासक़ कहलाते हैं। वे इसही वरथ की उपासना 
करें जिससे कि "भविष्यसे बीतवाध उपाधिसे सुख प्राप्त हो | बाधित सुखकी 
'जरूरत नहीं है, वृद्धि हाससे रहित ग्ह सुख है | वह सुख घटे वढे-ऐसा नहीं 
है । यहा तो गिरणिट्से भी य्यादा हम लोग रण बदलते हैं । एक जानवर 
गिरगिट होता है| वह पचासों बार रग बदलता है | कभी गला हरा दिखता, 
कभी लाल दिखता, कभी पीला दिखता । उससे भी प्यादा हम आप रग 
-ब,लते हैं। अभी प्रोजमें हैं, सुखमे है, फ़िर ये ही क्‍्लेशमें हो ग्रए) ढु ख 
सें हो गए। प्रभुका आनन्द बृद्धिहासमग़ नहीं है भोर बह सुख -छुख 
विषयोंसे विरहित है। उसमे प्रतिहन्दिता नहीं है । हम आपके आनन्दु्ें 
प्रतिइन्द्दी अनेक हैं | , रागादिक विकार हैं। निमित्तभूत अनेक पदार्थ है। 
“मु य तो, रागादिक विकार हैं। कर्मोका उदय निमित्त है। पर प्रभुके सखमें 
प्री इन्द्दी कोई नहीं खडा है। प्रभुका सुख अन्य जीचोंव सुखकी उपम से 
ऋहित के अल्ुप्म है। यहा तो उपसा दी जा सकती है कि भाई आलुका 
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स्वाद फेसा है ! जेंसे कच्चे केले का सूखा साण द्ोता है वैसा दी आलका 
स्वाद होता है | इस तरहसे यहा तो उपभा दी जा सकती है । सिद्धुके सुखमें 
कोई उपमा दे सकता हो तो बतलावे कि सिद्ध भगवान्‌का आनन्द फेसा 

कहां ढूढ़ें उस प्रकार का दा आ्ानन्द्‌ ? किस पड़ोसी फा नाम लें कि इसका 
सिद्ध भगवानकी तरह सुख है । | 

.. . सिंद्ध प्रसुका सुख उपमारदित है और अमित है। उसकी फोर म्याद 
नहीं हैं। शाश्वत है सदाकाल रहने वाला है। वह सुख कभी मिद नहीं 
सकता, जिसमे अनन्त सार गर्भित है, ऐसा परमानन्द उस सिद्ध भगवानके 
ही जाता है। इससे क्या शिक्षा लेना है हमको कि हम निरन्तर इस 
सुक्तिक सुखकी, ही अभिलाषा किया, करे तो मुक्ति सुखको हो करे। हम 
भगवान्‌ को तो पूजने आएँ ओर घरकी इच्छा लगायें तो क्या पूजा हुई 
प्रसुक्ती ? नहीं। प्रभुकी पूजा प्र रा यथाथ गुणोंके स्मरण से है और 
अपना विशुद्ध आशय वना लेना है। अब अगले दोहेमे यह वतलाते हैं कि 
सभीको परमपुरुर्षोका ही घ्यान करना चाहिए। 

' हरि-हर-वशु वि जिणुवर वि मुणखिवर बिंदु थि सव्य । 
परम-णिरजणि सझु धरिवि मक्खु जि भायहिं सम्ब प८॥ 

४ हरि। हर, त्रद्मादिकु, जिसलबर, मुनिधर सभी और शेष सभी 
सम्यस्टष्टि, सभी सैज्य जीव परम निरडःजन निज परमात्मतत्त्वमें मन को 
खगाते हैं, सोक्षका ही ध्यान करते हैं। जितने भी पुराण पुरुष हुए हैं 

उन्होंने मुक्तिक सुखका द्वी ध्यान किया | अपने बुजुर्गोनि धर्मग्रवृत्ति चलाई-- 
सदिर जाता, स्वाध्याय करना, पूजा करना, वही परम्परा चली ञआ रही है । 
भादोंकी दसलाक्षणीमे विशेष समारोह मनाना) उन पुरुषोंनि धर्मअर्त्ति रखी 
अर जो उनमें विशेष विवेकी ज्ञानी हुए वे मोक्षकी ही आराधनामे रहे। 
ऐसे सिद्ध पुरुष रागादिकरहित).. आकुलतारहित परमसमाधिमे स्थित हुए । 
उन पुराण पुरुषोंने विषय-कषायोंमें जाते हुए सनको ज्ञानवल्त लगाकर निज 
जझञानस्वरूप परमात्मतत्त्ममे गाया था। कितनो के नाम ले ? हरि, विष्णु 
आदि इस परमात्मतत्त्वमे लगे थे। दर, महादेय ने भी निम्न न्थ साधु होकर 
घड़ी सूमाधिके साथ इस परमात्मतत्त्वमें मन क्षणाया था। तभी तो ग्यारह 
ञ्ज्ज नो पूर्व तकक पाठी हो गए थे | फिर बया हुआ ? यह बात दूसरी है । 
कसा है वह परसात्मततत्य कि रुयाति) पूजा) लाभ आदढ समस्त 
व्रिकल्पजालीसे श्न्य ् ) कसा है वह. परमात्सतत्त्व ? पूर्ण कलशवत्त्‌ 
श्नन्दरससे भरा हुआ है। जसे एक घड़ेमें प/नी भर देवे तो पानीमें स्ट्य 
अनर (८ सतत 7"  पत्ीक अन्दर कुछ अन्तर नहीं रहता है । पाती 
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है तो एक समरस होकर रहता है।  जसे घडेमें लडुधा भर दें तो लडड॒बोफे 
वीचमे अन्तर रहा करता है, ठोंस नही भरा जा सकता हैं। पर पानी तो 
चिल्कुल ठोस भरा जाता है | पूर्ण कक्शकों जो लोग मगल मानते हैं वे इसी 
फारण मानते हैं कि पूर्ण कलश आन्माफ़ी यह याद दिलाता है फि जेसे यह 
कलश पानीसे भरा हुआ ? वीचम छुछ जगह शन्य नहीं है इसी प्रफार यह 
आत्मा केवल ानादिक गुणोस भरा हुआ है। इससे अन्तर नहीं हे । 

यह सुख केसे उत्पन्न होता है? निर्षिकतप समाधिसे निर्षिकल्प 
समाविक्ता ध्थ कया है कि जो शुद्ध है, चुद्ध है, ज्ञानज्योतिस्वरूप हैं। सहज 
है--ऐसा जो स्वरूप है उस स्वरूप रूप परमात्मद्रव्यका, निज आत्मद्रव्यका 
सम्यकभ्द्धान्‌ हो) ज्ञान हों ओर अनुसरण हो। ऐसे रत्नव्रयके परिणामकों 
निर्विकत्प समाधिभाव कहा गया हैं। बस निर्विकषप समाधिभावसे उत्पन्न 
हुआ जो बीतरागमसहज श्रानन्द है; उसके अनुभवसे जो पूर्स पूरित है, पूर्ण 
निरंजन है- ऐसे पुराणतरबसे स्थित होकर मोक्षको ही ध्याता है । इस दो 
से यह शिक्षा मिलती है कि यद्यपि व्यवहार्से सबिकल्प अचस्थार्में बीतराग 
मर्वक्ञदैवको ही प्याना चाहिए ओर प्रतित्रिन सर्वक्ञदेबका ध्यान करना 
चाहिए। उनके बाचक मंत्र अक्षरों का ध्यान करना चाहिए ओर उच्च 
परमात्मतत्त्वकी आराधना फरने वाले पुरुष का भी ध्याना चाहिए। फिर भी 
जब वीतराग निर्विकल्प तीन गुप्तियोंमे गुप्त परमसमाधिके क्षण प्राप्त होते 
हैं उस समय निज शुद्ध आत्मा ही ध्येय होता हैं । 

मैया | जेंन आगमसे सर्व प्रकाग्का उपदेश है, सवकी सिद्धिका 
उपदेश है। प्रथमालुयोग, क्रुणानुयोग) चरणानुयोग ये सब कल्याणके लिए 
हैं । इसी कारण स्व प्रकारके उपदेश हैं । जो चीज़ विनाशीक है उसका 
बसा उपदेश दिया है। एक सासभक्षी क्ररकक्‍्सी चाडाल है उसको कहां 
जाता है कि तू मांस खाना छोड दे, तेरा कल्याण होगा । मास छोडना धर्म 
है। और जो कुलके अच्छे लोग हैं, कुलीन लोग है उनके लिए और प्रफारसे 
उपदेश ह । तुम रात्रि भोजन न करो) देबदर्शन झऊिया करो ओर जो कुछ 
ज्ञानसे श्रम रखते हैं उनको वस्तुस्वरूपफे बोवका उपडेश है। जो और 
विशेष ज्ञानी हैं. उनके लिए शुद्ध निश्वयनयका उपदेश है | अर जो बीतराग 
निविकल्प समाधिसे स्थित है उनके लिए तो एक निज शुद्ध आत्मस्वरूपका 
उपदेश ऐ। जेसी जिसकी भूमिका है उस भूमिका के अनुसार उपदेश हे । 
अभी फोर वक्ता बहुत ज्ञान प्राप्त कर चुके शुद्धनयका, परमसुखका उसे ज्ञान 
आजाये और उसका उपदेश सत्रपर अजमारे तो वह नहीं बनता है। यह 


मिन्‍्न-मिन्‍न गोधीफी चात है । 
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एक वार एक जन साधुकों अन्य कोई संनन्‍्यासी मिल्रा । उस दोनोंमे 
विवाद होने लगा, शाम्त्रार्थ होने खगा। फिर दोनोमे ग्रह बातठ हसी कि 
यहा हम डोनोसे वात चल रही है । कोई न्‍्यायकर्ता नहीं है। सो चलो किसी 
न्‍्यायकताक पास चले। चले तो उन्हें एक गडरिया बकरी चराने वाला 
मिला । तो वे पढिनजी अपनी सम्तकी छटा छोड़ने लगे । वेचारा गड़रिया 
यो ही रह गया । बह न समझ सका कि क्या कह रहे हैं ? अब उस साधने 
सारी बाते बना दीं। नेड्रोंडो ऐसे पाला जाता है; ऐसे गिलाया जाता है, 
ऐसे रखा जाता है; उसकी सारी बाते गडरियाकी समभमें आा गई। घन्छा 
वतलाबो कॉन जीता ? जिसकी वाते उस गढ़रियेकी समभमे आ गई 
बह्दी जीता । ऐसे ही दूसरी जगह दोनों गए । वहा प्रसग छिड गया, बहा शी 
साधु विजेना हुआ। तो यह तो झनन्‍्य विपयोकी वात है। पर यहां सर्वे 
प्रकारका उपदेश है । निम्न छोटीसी प्रतिज्ञासे लेकर बडे न्लान और चारित्र 
तक की बातका उपदेश है, पर सबसे अतमझे चलकर जब अपने शुद्ध ज्ञान- 
स्वरूपके उपयोगक वलसे निर्विकल्प समाधिमें वर्तता है उस कालमें निज 
शुद्ध आत्मा ही ध्येय है । 'अब कहते हैं कि इस लोकयें मोक्षकी प्राप्ति करो । 

अन्य सुख परम सुखका फारण नहीं है, ऐसा निश्चय करते हैं। 

तिहुयशि जीवहेँ अत्थि श॒वि सोक्खह कारणु कोइ । 

मुक्खु मुणविसु एकक्‍्क पर तेणवि ,चिंतहिं सोइ ॥६॥ 

तीन आुवनमे ऐसा छन्‍्य कुछ नहीं हैं जो वास्तविक परम सरूका 
कारण हो । मोक्षको छे/डकर इस कारण एक उस मोक्षका ही ध्यान करो। 
अपने कामके तत्त्व सात हैं जिनका जानना वहुत जरूरी है। जीब, अजीब, 
आश्रव) वध) संवर, निर्जरा ओर सोक्ष । इनमे सूल तो दो हैं। जीव और 
अजीब | जो चेतन्य शक्ति रखता हैं वह जीव है ओर जो चेतन्यशक्तिसे 
शुन्य है वह अजीव है। फिर जीवके अजीब आये उसका नाम आश्रव है । 
अजीब है कर्म, सो जीवमे कर्म आना आश्रव है, जीवमे अजीवका वध जाना 
सो वध हू। जीव झजीव रुक जाये, जीवसे अलग रहे, न उत्पन्न हों, 
न आये तो उसे कहते हैं सम्बर ओर पहिलेके आए हुए कम्मादिक कह जाएँ 
उसका नाम है निर्जरा ओर सर्व रूम उपाधि दूर हो जाएँ, क्बल एक आत्म- 
तत्त्व रद्द जाये नो इसका नाम है मोक्ष । यह मोही जीव इस तत्त्वमे कैसा 
श्रद्धान रखता हे है 

यह जीव चतन्य उपयोगमय असु मोहमें अपनेको सानता है । पुद्ग- 
लादिक रूप । शरीर उत्पन्न शोता है तो मान लेता है कि से उत्पन्न हुआ । 
शरीर ओर आत्मा कैसे हैं, तिलमें तेलकी तरद्द तिल सिन्‍्न हैं ओर तिलका 
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। >> छठ श 
छिलका भिन्‍न है, प्र कोल्टूमे पिलफर सब्र फेसला हो जाता है । इसी प्रकार 
देह भी भिन्‍न हे पर शात्माभी मिन्‍न है। एक भ्ेत्रावगाद है मगर लक्षण 
पर दृष्टि दे तो फहा तो छान प्योतिमंय आत्मतत्वय और कहा धृलमथूलमा 
पडा हुआ मृतिकतत्त्व ? पर यहा मानते हैं शगीग्कों कि यह मे है। रागद्वेप 
से ह की सयाटके कारण हैं। दूसरा कोई संकटोंका कारण नहीं है। मगर 
यहा राग उत्पन्न करके चेस मानते हैं। पुण्यका बध हो, पापका वृष हो। 
उनहा उदय तो शआयेगा ही। पुण्यके फतमें सम्पटा मिली तो उसमे ६५ मानते 
हैं और पापके फलमें निर्वनता आदिक मिली तो इनमें यह विपाद मालवा 
४ | झअरे तू तो पाप पुख्यके फलसे रहित है, पापसे रद्वित है; शुभ अशुभ 
बिकारोसे रहित है । तेरा-जो शुद्ध घानस्वरूप है :सको ध्या | हि 


मसवरततक्त्व आत्माका बडा प्रयोजक २ | पर स्वरका जो उपाय 
उसमे सच्ची दृष्टि नहीं करता। यह बराग्य भाव जात्मादे हवितका कारण हैः 
सो इसे कष्टदायी मानते हैं । निर्जरा धोती है इच्छा को दर करतनेसे; पर यह 
चाहको रोकता हीं नहीं है। मनमें जो आया ८सका 25 करने लगता है 
डि यह होना ही चाहिए। मोक्षद्या स्वरूप निराइलता रूप है, पर उसकी 
वाट ही नहीं जोहता । चित्त लगा है सासारिक सुख्में ऐसी दशा है। निज 
मरबके सम्बन्धमे इस जीवकी विपरीत श्रद्धा है ओर उसी विपरीत श्रद्धाका 
यह फल है. कि नाना प्रकारके शरीर मिलते रहते हैं। जितने काल रहते 
अनक कष्ट उत्पन्न होते है । 

तीन लोकमें केबल एक मोक्ष ही परमझुखका कारण है। शेप और 
कोई तत्त्व सुखका कारण नहीं है। मोक्षसुख शोर विपयसुखका अन्तर 
देखो, यह विपयसुख पचेन्द्रियके विपयके अज्ुभवरूप है । इसमे अन्तर आया 
करता ऐ और मोक्षसुख निरन्तर हे, अन्तररहित दै। यह ससारका उँईे 
अतिशयर हित है । यह सुख होता छै। मिटता है | फिर द्ोता है। यह निरति- 
शय सुख कै पर मोक्षका सुख पूर्ण अतिशयबान्‌ है। ऐसे सुखका फारण 
उन्द्रियाक अनुभव नहीं हैं, किन्तु राग पकी मुक्ति ही ऐसे शुद्ध सुखझा कार! 
है। सो हे प्रभाकर भट्ट | तू बीतराग निर्विकहप परस समतारूप निज शुद्ध 
आत्मस्वभाव का ध्यान कर | 

अब यहा प्रभाकर सट्ट पूछ रहे हैं. कि दे भगवान्‌ धतीन्द्रिय सुखका 
बहुत दोद्दोंस बर्णन करते आ रहे हैं, पर यह लोगोंको समममें नहीं आल 
कि वह मोक्ष क्‍या है ?_ तव भगवान्‌ बोलते हैं श्रथवा योगीन्टुदेव कहते 
कि हे प्रभाकर भट्ट ' जसे एक कोई पुरुष आकुलतारदित निराडल चित्त 
होकर किसी प्रसगन पर्चेन्द्रियके भोग सेवासे रद्वित होकर बैठा है, 
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आदसी अपने सकानके चबुतरे पर बेठा हों) उस समय न कुछ खा रहा, न 
कुछ भोग रहा ओर फिर भी कोई उससे पूछता है कि तुम सुखसे ठद्दर हा 
ना ? तो वह -त्तर देता है कि दवा सुखपूवक दे । चलते हुए लोग कहते 
ना कि कहो भया आनन्दसे बैठे हो ना ? तो बोलता है; हा खूब आनन्द हे । 
न कुछ खा रहा) न कुछ भर रहा, न कमाई हाथ है, फिर भी कहता है छ्लि 
बडा आनन्द है । वह आनन्द किस चीजका था ? वह शआत्मासे उठा ह अ। 
आनन्द है। इसी प्रकारस विषयरहित अचस्थामे भी आत्मामे एक सहज 
आनन्द प्रऊट होता है | मोक्ष सुख तो झात्माधीन है । इस ही का वर्णन इस 
दोहेमें, इस टीकामे कुछ विशेष विस्तारस किया जायेगा । जिसको इन्द्रिया 
के विषयके सेबनमे ही सुख प्रतीत ह।ता है ऐसा कोई जिश्लासु पुरुष पूछ र.। 
है कि क्‍या इन्द्रियम सुखसे भी विल्क्षण अतीन्द्रिय सुख काई प्राप्त हुआ 
करता है ? उसके उत्तरमे कहा जा रहा दे कि जेसे कभी काई पुरुष का 
एकातमें बेठा दो या घरके चबूतरे पर ही धुखपू्क ठहरा हुआ हा ओर 
उससे काई पूछे कि कहों भाई आनन्द्से तो हो ” तो वह कहता हूँ कि बहुत 
आनन्द है । उस समय न वह भोजन कर रहा है; न किसी इन्द्रियक विषय 
का सेवन कर रहा हैँ, फिर भी उसके सुख अनुभव हो रहा है । न वहा सत्नी- 
सेचन है, न वहा उत्तम गवका सू घना हैँ; न वहा किसी रूपका अवल्लाक्त 

, न कोई गान तान सुना जा रहा है, [फर भी वह कहता हैं कि बड़े सुखस 
हूँ । वह सुख क्या हूँ ! वह अतीन्द्रिय सुख है । जब बाह्मविष्योस ग्रद्वात्त 
हटकर अपने आपमें अपने आपको ओर भुकता है उस समय जो आनन्द 
है वह अतीन्द्रिय आनन्द है । 

ओ।र भी देखो कि एकदेश विपयेकि व्यापारसे रहित पुरुषका एक- 
देश आत्मीय सुख प्राप्त किया जाता है। अपने वीतराग निविकल्प स्वसम्वेदन 
झालसें रत पुरुषोका जब समस्त पचेन्द्रियविषयक) सनविषयक विकल्पजाल 
दूर हो जाता है तो वही सुख विशेषरूपसे अनुभूत होता है। भोजन करत 
जाबो तो जितने क्षण भोजन किया जा रहा हैं उतने क्षण आकुलनता 
है। सभी जानते है कि केसा लपलप करके खाते हैँ ? कंसा कोर चबाकर 
खाते हैं ? एक कोर दाल रोटं।का मुहमे लिए है ओर एक कोर द्वाथम छ्विए 
हैं। चेन नहीं पड़ती कि जो कोर मुखमे है उसे गटक तो ल | एक कोर ता 
मुमे रखा है। एक हाथमे लिए है ओर तीसरे कोर का मनमे विचार चल 
रा) है कि अब तीसरा कोर किस पर धरे ? यह विचार हमारा चल रहा है 
तो श्रोमका, उससे जो वेदना होती है उसको न सह सकते से इन्द्रियक 
विषयोमें प्रवृत्ति है| कहीं इन्द्रिय विषयोसे सुख नहीं है । 
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५. आदि भोजनसे ही सुख हो तो फिर खाते जाबो, गले तक भरल॥ एक 
कोर युहसे रखकर 'प्रोंटोफों बढ किये रहों । क्या इससे सतोष हो जायेग, ? 
नहीं। अरे जब भोजन छूंड्कर कमरेमें वेंठकर उस समय पंर पसारकर पढें 
हैं, आखे बद करके पडे है। वहा कुड् शआत्मीय सुख है । पर विषयों से तो 
सुखकी कलक ही नहीं हे । वे सव श्रमसे कल्पनामे माने हुए टख है तो यदि 
इन्द्रियविपयांम थोडा भी धटाव है तो उस हटाब्से सुस मिलता है। फिर 
जो योगी समस्त इन्द्रियोंके विपयोंते हटे हुए होते है उनको ता भ्रात्मीय सु 
प्रोर विशेषरूपसे प्राप्त होता है आर सिद्ध भगवान तो स्वसम्वेदन प्रत्यक्ष- 
रस्य बह आत्मीय सुख है) श्रभुभवगम्य सही वह साक्षान सखको भोगता 
हैं। मुक्त जीवफे इन्द्रियज व्यापार नटी है फिर भी सख हैं। जो चीतराय 
निर्विकत्प सप़ाविमें रहने वाले य्रोगीश्वर हैं, उनके पचेन्द्रिय विपयोके 
व्यापार नहीं हो रहा है तो भी स्वार्ब,न बीतराग परमसानन्द सुखको ग्राप्ति 
हाती है । 

इस दंहिमे यह वतलाया है कि आत्मीय सख ही उपादेय है। अन्य 
सु्ोंमे घुद्धि न फलाबो | सबको सायारूप समझो। आत्मा अंतीन्द्रिय 
सख कसा है ? श्तिशयवान ओर श्रात्मासे उत्पन्न होने वाले विपयोसे 
पिपरीत है । ससारके सूखसे नो दम नहीं है, वह तो हुआ ओर मिट गया। 
जब यह सासारिऊ सूख होता है तब बी ष-बीचमे क्लेश भी होता है, निरति- 
शय है, दु खके सम्मुख ले जाने वाला है । सग्ब अरर दु ख चक्रकी तरह घृम 
रहा है । लेख अआाता है ता इसके बाद दु ख अआयेगा, ठु ख आता है तो इसके 

बाद सख आयेगा। सूख नष्ट होगा तो दुख देऊर नष्ट होगा और ठु ख न 

होगा तो कलेश देकर सुख होगा । दुख आता है मुख दिलानेके लिए, सुम्ब 

श्राता है दु ख दिलानेके लिए। घर-घर तो यह हाल देखा जा रहद्दा है। क्या 
यह सुख जीवन भर रहता है * अरे एक घटा तो लगातार्‌ रहता नहीं है | 
थोड़ी कल्प नामें सुहावनी वात आ गई तो सूख हो गया; भोडी देरसें असुद्दा- 
दनी बात आ गई लो दु ख हो गया। 

भैया ' इस संसारके सख दु खकी प्रतिष्ठा न छरो । आत्मीय सुखको 
ही वास्तविक सुख सानों। यह क्चल आत्माके उपादानसे सिद्ध है । इस 
प्रात्मीय सुखमे वन दोलत परिवार आदि किसी भी बातको आवश्यकता 
नही है। यह सूख्‌ स्वाधीन है, विपदाओंसे परे है। अलुपम है, इसका कभी 
विनाश नहीं होता है और कमी अन्तर भौ छुछ नहीं आया करता है । वह 
प्रभुका सख लगातार रहता है । ऐसा नही है कि उनके सुखमे एफ मिनटका 


भी अस्तर हो जाये। सिद्ध अशुका आत्मायसखूरस सिविकार है। वीचसे 


दोहा ९० श्६ 
कदाचित्‌ क्‍्लेश नहीं हो सकता। ऐसा सख शुद्धोपयोगी पुरुषोके अथवा 
शुद्धोपयोगसे सिद्ध हुए आत्माबोके हुआ करता है । इस आत्मामें श्चिस्त्व 
शक्ति है। जो सोचले वह हो जायेगा । विभावोकी बात सोचेगा तो ससार 
हो जायेगा, स्वभावकी दृष्टि करेगा तो मुक्ति मिल्ष जायेगी । जा चाहेगा सोई 
होगा। ऐसा घात्मासे अचिन्त्य प्रसाव पडा हुआ है । यह आत्मा अचिन्त्य 
शक्तिमान्‌ है; पूर्ण सखी है । 

अब यह वतलाते हैं कि जिस मोश्षके होने पर ऐसा अतीनिद्रिय सख 
होता है, उस सोश्षका स्वरूप क्‍या हैं ? एक बार एक राजाने मृन्नीसे वढ़ा 
विद्ाद किया कि नतो कोई आत्मा हे ओर न परमात्मा है । कई दिन्त तक 
वियाद होता रहा । एक दिन राजा घोंडे पर चढ़ा हुआ चला जा रहा था; 
रास्तेमे मंत्रीका घर मिला | घोडे को रोककर मंत्रीसे कहता है कि है मन्नी ! 
चतलावो तुप्त आत्मा व परसात्मा क्या है ? मंत्री कहता है--राजन, घोडेसे 
उतरो, आरामसे बैठो तब छुछ चातचीत होगी | तव समभ जावबोगे । राजाने 
कहा १० मिनट बता दो मंत्री ने कहा सहाराज साफ करो, १० सिनटसे सही 
हम छाघ मिनटमें बता देंगे कि आत्मा कया हे ओर परसात्मा क्‍या हैं? 
राजाने कहा चतलाबों) सो सत्रीने कोड़ा उठाया ओर तीन चार राजाके 
जमाया तो राजा कहता है-झरे भगवान ' तब मंत्री बं,ल्ा कि जिसे तुम झरे 
कह रहे हो; वह है आत्मा झर जिसकों भगवान कह रहे हो; चह परमात्मा है । 

आत्मा श्रोर परसात्साका स्वरूप अनुभवसे सिद्ध होता है। बातोंसे 
नहीं सिद्ध होता हैं। सूनने से नहीं होता। ओर इसके लिए अन्त - 
चारित्रका निर्माण करना चाहिए, परमात्माके दर्शन करना चाहिए। बह 
अन्त चारित्र क्या है ? विकल्पो का त्याग फरना। परम विश्वामसे वेठला, 
अपने आपके आत्मोपयोगमे सयत होना । इस तपस्याके प्रसाधसे ववलज्ञाल 
स्वरूपका अजुभव रहता है ओर वह सहजआनन्द प्रकट करता हुआ अनुभव 
में आता है बही प्रभुस्वरूप है | जहां ज्ञान और आनन्दका ही अनुभव होता 
है बह्दी प्रभुका स्वरूप है । प्रभु हाथ पर वाला नही है कि आखोसे दिख जाय । 
किघर ठहरा है? कहा रहता है ? बस ज्ञाननाव ओर सहज आनन्‍्दका 
जो अनुभव है उसको ही प्रभु कहते है। ऐसी प्रभुनाने प्रत्येक जीव मोजद 
हैं। किन्हींकी ग्रभुता व्यक्त हो गई हैं और किन्हीं को नहीं व्यक्त हुई है । 
पर प्रभुता है सबसें । वह मोक्ष क्या है इसका वर्णन इस दोंहेमें कर रह है। 

जीवहँ सो पर मोक्खु भुणि जो प्रमप्पय-लाहु । 

कम्म-ऊलक-विमुक्काह णाणिय वोल्लहिं साहू ॥१०॥ 

फर्मरूपी कलकसे रहित जीवके जो परमात्यतत्त्वकी प्राप्ति हो 
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उसीको तू नियमसे सोक्ष जान--ऐसा ज्ञानी सत जन फहते हैं | ज्ञानमय 
गपने आपका अनुभव करके हिम्मत करना चाहिए । परिवाग्के जन श्रथत्रा 
वन वभगण, ये सभी मुमसे छूट ही फभी जायेगे | अ्रपनी जीवित श्रवस्थामे ये 
मेरे नहीं है ऐसा कभी ध्यान जगे तो कुछ मिल्लेगा भी । मरते समय हाय 
हाय करके छूटे तो उस छूटने से कोई सिद्धि नहीं है किन्तु जीवित अवस्था 
में ही भेदविन्ञान करके अभी ही अत्येफ वस्तुसे विविक्त तानम-त्र शआत्मतत्त्व 
को निरखो तो इसमे शात्मसिद्धि हे ! जो लोग श्राद्ध करते हैं मरे पर, जो 
पानी देते हैं, चढाते हैं, पडॉकों भोजन दंते हैं, कोई गाय देता है, कोई 
पलग देता है कि आरामसे हमारे बाप या बाबा पलग पर सोय, तो वे मरे 
हू बाप या बाद मानो कह रहे हें लोगोसे कि लोग मरने पर पानी चउाते 
/ ईतना खर्च करते हैं | उससे तो अब अरामात्र भी लाभ नहीं । यदि मेरी 
जिन्दगी वे बीचमे ही झुखपूर्चवक पानी भी पिलाया होता तो इससे वेहतर 
था| अब मरने के बाद गाय भी देते हैं, पलग भी देते दें । जीवित रहने पर 
तो कोई आदर नहीं किया था। शअ्रत्र इससे भला तो यह था कि जिन्दा 
रहते पर पानी पीनेको पूछ लिया करते | सो ऐसा ही हाल यहा है कि मरने 
के याद सव छूट जायेगा। आखिर ये सब छोडने ही पड़े गे । जीवित 
अवस्थामें ही भेदविज्ञानके प्रसादसे कुछ निर्यय करलो, अपने आपके शुद्ध 
स्वरूपकों पहिचान लो तो इससे अपना भला है और यह काम बहुत जहदी 
कर लेना चाहिए केबल सुनने और वाचनेसे ही सिद्धि नहीं है, किन्तु 
प्रेक्टिकल करना चाहिए | 
एक पजावीके यहा तोता था । उसको सिखा रखा था कि इसमे क्‍या 
शक ? एक द्वाह्मण भाई था; वहासे गुजरा | तोंता रूप रगका वडा अच्छा 
था | पूछा कि भाई इसे वेचोगे । हा हवा) चेचेंगे। कितनेमें बेचोगे ? बोला 
१०० रुपयेमे । बोला १०० रुपये का इसमे ऐसा क्या गुण है ? बोले इस 
तोतेसे द्वी पूछो कि इसकी १०० रुपये कीमत है कि नहीं ” ब्राइणने तोते से 
पूछा कि क्‍या तुम्हारी कीमत १०० रुपये हैं ? तोता क्या बोला ? इसमे 
क्या शक ?? जो सिखाया उसे बोला । उसने समझा कि तोता कुछ विचार 
कर उत्तर देता हैं। उसे तोता बुद्धिमान मालूम हुआ । तोते को १००) में 
खरीद कर अपने घर ले आया। उसे खूब खिलाया पिलाया, उसऊी खूब 
सेवा करी । १०-४५ दिनके बादमें उसने सोचा कि तोता तो बहुत बुद्धिमान 
है, इसके आगे कुछ धर्मचर्चा करे । सो बेठ गया रामायण लेकर रामायण 
की २ पक्ति पढी ओर तोते से पूछा कद्दो यह ठीक है ना ? तोता वोला-- 
/इसमें क्‍या शक ?? कोई चारित्र पूछा-तो बोला, इसमें क्या शक फिर 


देह १० ११ 


उससे कुछ गहरी बात ब्राह्णशने पूछी, तोते |! जीवका सत्त्‌ चित्तरवरूप है ? 
तोते ने कह्या--इसमें क्‍या शक ? ज्राह णत्ते सोचा कि इससे ओर गहरी बात 
पूछे । कहा तोते इस जीवका यह ह्रह स्वरूप व्यापक है। लोकालोकके सर्व- 
पदार्थोसे भिन्‍त है ? तोता बोला-इसमे क्या शक ? जब कई बार उस ब्राह ण 
ने वही बात सुनी तो अब उसे शक हो गया। ब्राहणने सोचा कि क्या मेरे 
रुपये पानीसें गए ? पूछता है तोते से कि कद्दो तोते क्या मेरे रुपये पानीमें 
गए ? तो क्‍या बोला- इसमें क्या शक ? जो वात रट ली थी वह्दी बोल दी | 
: हम सब छुछ करते जाये धर्मके नाम पर, पर अन्तर से न तो मोदसें 
फर्क डाले ओर न ज्ञानस्वरूप आत्माकी दृष्टिसे यत्न करें) ॥केवल व्यवह्वारको 
वातोमे द्वी मन रमाये रहे, रुश हुआ क रे । इस तरह ही सारा जीवन विता 
डालें तो प्वेतसे गिरने वाली लदी की तरद्द वेगसे यह आयु वह रही है | 
समस्त आयु व्यतीत हो जायेगी, फिर इसकी क्‍या हालत होगी | कहा 
' जायेगा ? कहा रहेगा ? अपनी जिम्सेदारी अपने आप पर निभर है| पर- 
वाह नहीं करते ! जेन शासन सबसे उच्च वेभव है । जहां ठेव शास्त्र शुरुकी 
कथा पूर्ण बीतरागता को लिए हुए है। निर्दोष और अहिसाका पोषण है । 
जहा म ह्‌ मर्दनका अचूक उपाय दिखाया है-ऐसा जन शासन पाया, हमने 
'सर्वोच्च वैभव पाया | दर्शनके बाद भक्त बोलता है कि- 
जिनधर्म बिनिमु क्तो मा भुव चक्रदर्त्यपि। 
स्थाबचेटोडपि दरिद्रोडपि जिनधर्मानुबासित ॥ 
है भगवन्‌ ' में जिनवर्मसे रहित नहीं होना चाहता हू । में चाहे क्रिसी 
का दास रहू, पर जिनशासनमे मेरा हृदय वना रहे। 
भेया | शातिका कारण ज्ञान है। वैभव नहीं है, पसा नहीं है, कोकिक 
बाते नहीं हैं | वेवल वह ज्ञान आत्माका रघरूप है | वह जान धरममके ध्यानसे 
प्राप्त होता है । यदि ऋपनी के ताका दर्शन ओर अनुभव होठा है तो वह 
सब्से उच्च विभुति प्राप्त करता है। और बेभवोकी दुछ कीमन नहीं है । यह 
सोक्षका स्वरूप बताया जा रहा है कि जीवके वह परममोक्षका सुख प्राप्त 
होता है । हे प्रभाकर भट्ट ! जो परमात्मज्ञाभ जीवके होता है उसीको ही तुम 
मोक्ष सप्रको । बडे-बडे ज्ञानी पुरुष कहते हैं कि कर्म कलकोसे विमुक्त ज॑ बे 
परमात्मतत्त्व का लाभ द्वोता है। वे साधु पुरुष हैं जो इस अतरग सुखकी 
ही आरगवना करते हैं। मोक्ष कया चीज हैं कि जो आत्माका रवभाव पड़ा 
हुआ है उस स्वभावका प्रकट हो जाना | इसही का नाम सोश्ष है. । इस मोक्ष 
क लिए अपने आपको कोई नई चीज नहीं जमाना है। किन्तु इस मोक्षके 
दाधक जो वाह्यावरण हैं उनको दूर करता है | 
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भेया ! यह आत्मस्वरूप) परमात्मतत्त्व टकोत्कीणवत्‌ निश्चल ज्ञायक 
रवरूप है | टाकीसे उक्री गई जो प्रतिमा है उस प्रतिमाकों कारीगर बनाता 
नहीं है । चह तो पाषाणमें पहिले से ही थी । उसको ढफने वाले जो अगल 
वगलमें पत्थर द्वों उनको दूर करना है | मूर्ति वनानेके लिए कोई चीज नहीं 
चिपकाना है। वह चीज व्यवस्थित है। बस उसके आवरक जो पाषाण 
खण्ड हैं उन आवरकको दूर करता है। अपने आप ही वह सूर्ति प्रकट हों 
जायेगी। इसी प्रकार परमात्मतत्त्व बनानेक्ते लिए कोई नवीन कार्य आत्मामें 
नहीं करना है, वहु आत्मा स्वय अश्ु हैं, तत्त्वस्वरूप है। पर जी ओपाधिक 
भाव लगा रखे हैं उन ओपाधिक भावों को दूर करना है। यह प्रभु स्वय 
अपने आप ही प्रकट हो जायेगा | 
जहा परम निराकुलता है उसको द्वी मोक्ष कहते हैं। इस सोक्षकी दृष्टि 
का बाधक है. अहकार | परद्रव्यॉमें अदबुद्धि लगाना उसे कहते हैं आह्दकार । 
अपने आपकी बृत्तिसे अपनेको श्र ए अनुभव करना उसे कहते हैं अह्कार | 
सो प्रथम तो यद्द वात हैं कि तुम किस जीवकों अपना अहकार दिखाना 
चाहते दो ” ये जीव क्या निर्मल प्रभु हैं । अरे ये सब मलिन हैं, ससारमें 
“लमें बाले हैं, मेरी ही तरह है । इतको क्या अपनी शान दिखाना, किसको 
अहकार दिखाना ? फिर दूसरी बात यह है कि अपने आपमें अहबुद्धि करके 
दूसरोके साथ तुम केसा ही वर्नाव कर लो; पर दूसरोंमें भी तो सामर्थ्य है। 
वे केसे आपके अहकारको सहेंगे ? वे भी कुछ प्रतिक्रिया दही करेंगे, उससे 
आपको विपदाय ही बढ़ेंगी । ह 
एक घरमें स्त्री पुरुष रहते थे । तो स्त्री जरा हृठौज्ञी थी, जो मनमे 
आये सो करती थी । ओर पतिको उसकी इच्छा माफिक करना ही पडता 
था | ऐसा उसका पति था। अपनी कुछ कलावोंके कारण वह स्त्री पतिकों 
अपने वशमें किए रद्दती थी । एक दिन सोचा कि देखे तो आखिर कि ये मेरे 
कितने वशमें हें ? उसके मनमे आया कि इनकी मूछ मुड़वा ले | पहिले मृछ 
मुड़ाना घुरा समझा जाता था। कोई खेद का प्रसग आये तो लोग मृछ 
मुड़ाते थे। तो उस स्त्रीने क्या किया कि पेट ढद ओर सिर दर्दका वहाना 
बनाया और अपने पतिकों हथकडा दिखाया। बहुतसे डाक्टर वेद पति ने 
चुलाये, पर यदि कोई सोया हो तो उसे जगाले और कोई यों ही आंख माँच 
ते और सीते हुएका बहाना बना जे तो कौन उसे जगा सकता है ? उसने 
बहुत इलाज कराया पर उसका दूर्द न मिटा । पति ने पूछा-ढेवी; दर्द तुम्हारा 
किसी तरहसे मिटेगा भी ? स्त्री बोली, अभी थोड़ी देर हुई देवता वोल गए हैं 
कि जो तुम्दें सबसे प्यारा हो वह मूछ मुडाकर सुपद्द अपनी शकल दिखाये 
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सो में अच्छी हो सकती हूं; नहीं तो सुबह होने के वाद मृत्यु हो जायेगी । 
उस पत्तिको उस स्त्रीसे वडा अनुराग था। उसने सूछ मुडा लिया ओर बड़े 
सुबह जाकर अपनी 'शकल दिखाई तो वह चगी हो गई । चंगी तो वह्द थी 
ही । श्रव वह रोज सुवह कहा करे- अपनी टेक रखा$, पतिकी मृछ मुडाई । 
पति सन्तकर हैरान हो गया | उसने भी अपनी अकल चलाई । 

'पतिने स्वस॒रालको पत्र ज्िख दिया कि तुम्हारी लड़की रूखत बीमार 
है। देवता लोग कह गए है कि जो इससे प्यार करता हो मोसी, बा, सा; 
बाप आदि वे सब मृछ वाल मुडाकर सबह ही श्राकर लडकी को दर्शन ढे तो 
यह बचेगी वरना सर जायेगी। अब ता सब लोगो ने म्रछ्क, बाल जो जिसके 
पास कुछ थे सब मुड़ा डाले ओर सचेरा होते ही उस स्त्रीक निकट आ गेए। 
उस समय रुत्री चक्की पीख रही थी ओर गा रही थी। “अपनी टेक रखाई 
पतिकी मृछ मुडाई |?” तो पुरुष कहता है कि पीछे देख लुगाई, मुण्डनकी 
पलटन आई |” उसने देखा पीछे तो उसके मा) वाप, बुवा आदि थे। बह 
शरमाकर रह गई। तो इन जीवोमे किसको छोटा माने ? किसको छोटा 
मानकर हम अन्याय या उपद्रव करे ? किसे अहकार ठिखाये ? इससे कुछ 
भी तो फायदा नहीं है । उससे केचल पापका वध है । 

भेया | प्रथम तो लोकमे किया जाने वाला अहकार ही खोटा फ्ल' 
देता है ओर परसार्थसे अपनी पर्यायमे किया गया अहकार में मनुष्य हू, 
में क्रोधी हु) में इप्जत बाला हू, से अम्रुक जातिका हू इत्यादि अकारसे अपनी 
दी पर्यायमें किया जाने वाला जो अहकार है वह भव-भवसे दु ख देता है । 
उन समस्त क्लेशोंके काटने की बस दो ही युक्तिया है। प्रभुके सत्य स्वरूप 
का भजन करो ओर आत्माके स्वरूण्को अपने ध्यानमें लगावो | थे ब्ोही 
ससार सागर से निरनेके उपाय हैं। ऐसा अदणुत जिनशासतन पाया कि 
जिसके ज्ञानसे प्रवेश करे तो पता पड़ता है कि इस शासन्मे कितना रत्न 
भरा हुआ है ? बस्त॒का स्वरूप जिसमें बताया है, न्‍्यायनीतिसे जिससे ज्ञान 
की किरण फेलाई हैं उन धध्यात्मशास्त्रोंमे प्रवेश करने पर चित्त गद्गंद 
हो जाता है। अहो इसमे कितना जोहर है इससे वढकर वेभव और कुछ 
नहीं 8 । फोई सकट टलने टालने वाला हे तो चह स जिलबर्मका शंग्ण 
ही है । चार दस्डको को शरण बोलते हैं। इस चासे की शरणको प्रा८ धेने 
से शातरि मिलती है। प्रन्तमें कहते हैं-- 
32 वलि पर्णत्त धन्म सरख पब्च-जामि | पेबली भगवान हारा अणीनत 
बंदी शरणको प्राप्त होन हु | भेया | इस जिनशासनको 


हद के कु थे पाया है तो अपना 
प्रध्यात्मद्शन बढ़ाते ओर अपने आपको शानमात्र अनुभव करें, यही एक 
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उन्‍नतिका उपाय है। 
जीवह मोस्खहं हेउ वरु दसणु णाणु चरित्त ! 
ते पुणु तिरिण अप्पु मुशि खिन्छएँ एहउ बुत्तु ॥१२॥ 
इसमे मोक्षमार्ग बताया है याने छूटनेका बपाय बताया है। जेसे 
स्कूलमे जब बच्चे लोग घबड़ा जाते हैं बहुत देर तक रकूलमें रहने से तो ने 
छुट्टीफ़ा उपाय सोचा करते हैं। ओर छुट्टी हो जाने पर बड़ी शाति मानते 
| इसी अकार इस ससारमसे रागद्वप मोहके सकटोंमे फसे हुए इन ्राशियो 
को रागह्गषके सकटोंसे छूट जाना चाहिए। उस छूटनेका उपाय क्या है, वह 
यहा कद्दा गया है। देखों हम आप सभी प्राय दुखी हैं और सबके दुख 
अपने-अपने ढगके हैं । जेसे यद्दा तुम लोग २०० भाई बेठे हो तो इन सबके 
हु ख अलग-अलग बिपयक हैं । ग्राय दे डे खी सभी, चाहे कोई दुपट्टा ओडे 
बेठा हो; चाहे कोई पेन्ट काट पहिने वठा हो, शकल सूरत्से भी अच्छा 
दिखता हो, पर सभी दु खी हैं । पचाध्यायी में बताया हैं कि चूँकि अष्टकर्म 
, गे हैं इसलिए सबक सब पीडित हैं। एक आदमी दूसरेके ग्रतिं सोच 
सकता है कि यह व्यथ दुखी हो रहा है। क्‍या रखा है इस तरहका दुख 
ऋ्रनेमे ? व्यर्थमे इत बातोंका ख्याल करके विकल्प वना रहे हैं | एक दूसरेके 
प्रति लोग ऐसा सोच लेते हैं, पर स्वयपर क्या शुजर रहा है ? सो अनुभव 
नहीं कर रहे हैं । +.. 
« - ससारके टु खोंसे छूटनेका उपाय कया है ? तो सीधा सुग्म ज्त्दी 
फर सकते योग्य ओर अमोघ, जो कभी व्यर्थ न जाये, जो एम आपको जीवन 
में उत्तारना चाहिए ऐसा उपाय है । चह है एकत्व दृष्टि | वह शब्द जर। 
कठिन है। छुछ बर्णनके बादमे सरल हो जायेगा। अपने आपका जेसा 
शकेला स्वरूप हैं उस-पर निगाए जाना सब सकटोंके दूर करने का ध्प य है 
व्यवद्यारमें देखा होगा कि जब कोई बडी विपत्तिमें फंस जाता है, कोई इ५का 
वियोग द्ो “गया बहुतसा घन टोटेसें पड़ गया या अन्य-अन्य कुछ वाते 
हो गई ।-दूसरों ने भला घुरा कहना शुरू कर दिया, कितने ही सकट आ गाऊ 
ऐसी स्थितिके-बीच सब ओओरसे हटकर सवको पर जानकर अपने को अक्ला 
अलुभव-करो.] भेया:। स्त्री पुत्राढि ये सर्वथा मदद फरनेमें असमर्थ है। ये 
भिन्न बस्तुयें:हैं। न्‍ये अपने आपमे ही परिणमन करके ममाप्त हो जाते है | 
इस सबका, मुभमे ककोई प्रवेश नहीं । इनसे मेरा कोई हित नहीं है । ऐसा भाव 
बसाकर सब ओर से आख मीचकर अपने कंवले ज्ञानस्वभाषमे दृष्टि दें; 
अपनी ओर ही - कु्कें।' अपने आपका दी अनुभव 'करें तो सकट एक साथ 
सुमाप्त हो जाते, हे ए ह॒ 
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शेड (रे रे 
५ हि लि 
सच कुछ भीदरी दू सत्रो पर विचार करिय। राग छ्वप सदा रहते ४ । 
न गाय हपमे ज्ञानी एरूए नहीं रसते है । वे व्यवहारमे रहकर व्यवहार की 
थानोमे जप जब अवसर आता है, फिसीसे वात कर रहे हैं, बातें करते हैं) 
बीचसें द। सिनदका गोप सी चर्ही देते ता भी उन्हें शुद्ध ज्लांसस्वभावका हाट 
करने शी पडी रहती है। ओर यह साथना अनरगकी साधना है । थोंडी 
थे, हो तो काट पट पद्चिननें घाले भी कर सकते हैं, दुकान घर वसातने वाले 
भी कर सकते हैं। बरत्रोकों छोड देने वाले साधु तो करते ही है; यह तो 
अरने सत््वकी बाल है। अपने आपकी ओर भुकना यह सच संझटोके विनष्ट 
के नेझ उप है। सयतन में भी सभी कहा करते हैं कि-“शआप शअ्रकेला 
खरे, सर अल होय । यो कबठ् इस जीवका साथी अया न काय ॥? 
अपने आपके श्रकेतेपनका विचार तो करो । यह में सबसे श्रत्यन्त जुदा हू । 
घरमे पदा हुए चन्नोंस, भिन्नोस जुदा है। यह मे आत्माइस शररीरसे भी 
गनग है। ओर की तो बात ही क्या ? यह में सब लग्सियोंसे भी न्‍्यारा) 
सर तक वितकसि भी न्‍्यारा ऊेवल शुद्ध छानय्योति मात्र हू । 
प्रात्मा ज्ञान सग्य ज्ञान काना ग्न्यत्करोति किम ? अपने झापफी ऐसी 
भावना दनाओा कि यह से आत्मामात्र ज्ञानसख्रूप है| आंखे बंद करके 
एन्द्रियये: विषयों को रोक कर, बतको केन्द्रित करके किसी भी बस्तुका 
बिचार न करवे। जरा तेयारीक साथ ससनेसे जा लाभ होता है उस लाभका 
श्रेय बका पर नहीं है | उस लाभका श्र य स्वय ओताकी तेयारी पर हे । एक 
मा भी एक ठोह बोल हे तो र सननवाला यदि चतुर ह ज्ञानी है तो उस 
दोहेस भी यह अपना चढा कान निकाल लेता हं । जरा तयारीफे साथ अपते 
आपसे कुछ ब्यम करो। अपन प्रापको छोडफेर किसी अन्यका घप्यान् नल 
करो । जो हो सो हो, फिली पर गेरा प्धिकार नहीं है। आपके विचार 
फरनेसे आपका फाम बन जाये ऐसा आपका 'छप्रधिकार नहीं है । तक किसी 
परका सकत्पविदयात्प से बारे इस शरोरसे भी अपने को प्रथक समझ 
बार, अपने शानस्वरूपकी निरखो-बह ज्ञानमात्र मे है, में ऐसा छ्ानप्योति- 
भात्र ९, रूप, रस, गये, स्पर्शेसे रहित है, से लनोलछेदा जा सकता ए, न 
बदा जा सझता ह 5 सा यर स॑ झ्राकाशफी नराह शमूर्त तिर्विकल्प केबल 
सानस्वनाय मात्र यह में शानके सिवाय और क्या कर सकता हूं ? 
या भेशानके सिफय आर बुछ भी कर सणझता ह ? नहीं। किसी 
सदा सो सा शानका |। 7 एरिणसन किया । फिसी पर क्णायको तो 
वन «हा ला छा. परञसन यो । उच्च लू पीर पक्छ चक्ता हे श्पार 
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है अपने परिणमनको भला बनाए, घुरा बन्ताण, पर करेगा अपना परिणशमन 
ही। यह में झ्रात्मा छानत्तफ सित्राय अन्य क्या झर सकता हू । छुद्ध भी तों 
में नही किया ऋरता । द ये विफत्प छरता है और मानया रहता # फि मेने 
अमुफ फास झिया | अमुकों सने यछ। बनाया । इस सरह का विऊझह्प झिया 
फरता है । मे किसी भी परद्रब्यका फरने बाला नहा 7 । एसी बु द्वि की और 
अपन आपके शुद्ध अयेल्ेपन की ओर #म जितना मुक सऊँ उतनी ही हमें 
शानि हागी। ख्लानाहींहम दुस्‍से दूर होगे । फ्िसी भी पर्वस्तुमे मेर 
दु लोफा दर करनी सामनये नहीं # । ॥$ 
जस सर ह प्रकाशित हा रहा है। पर ठाफर ने लगे यह उस चलने 
बलि पर निर्भर एै। चलन पाला यदि देखभाल कर चतता हैं त। ठोकर न 
लगेगी। सूर्य तो निर्मिणमात्र 7) चलने बाला देखभाल कर चले सो काम 
ठीक बन सह्षया है | हम श्राए सबका बडा संम्भाग्य हे कि जेनशासन पाया । 
शिसा उपदेश पाया जहा ग्रेवल सम्तुस्मरूप क्री विवेचना हे । जो भोहकों दूर 
करे शेसा जनशासन पाकर तुम थं,ठी हिम्मत क्ञानसाधथनाकी करो | श्पने 
आपके ज्ञानपनक अनुभयका एक साहा बन जाये तो किसी भी जगह आपको 
टु ख नहीं हो सकता |? । है 
एक बार गाजाभोजफे समयकी बात है कि चार देहाती एमुपोने सोचा 
फि राजा भोजके दरवारसे श्रपत्ती कविताएँ बनाकर ले जाएँ आर सुनाण तो 
मनमाता इनाम गिलेगा । चारो ने कहा ठीऊ है | चले चारों देहाती । पढ़िले 
नहाती को एक घुडढिया रहटा कातते हुए मिली । इसने कट घुकबन्दी यनाई । 
फ््या बताई ? “बन्तर-मनर रहेँंठा भन्‍नाय।” इसे कोई रागनीमें गाना चाह 
ऊ २ तेली 2] 
तो गा लेगा । आगे गए तो ढसरे देहाती को क्‍या मित्रा कि एक तेलीका बल 
सली शुस सवा रहा था। तो उसमे भी सुकवन्दी बनाई । क्या बनाई * तिली 
करा बेल खली सुस खाय ।' तीमरे देढातीकफों क्या मिला ? उसने देखा कि 
एक धुनिया रई घुननेकी तात लादे हुए चला आ रहा था। उसने भी तुक 
मिलाई) क्‍या ? “वहा से आ गए तरकसबद |” अब तीन देद्दातियोकी तो 
कविताएँ बन गई । चंथेसे कहा कि तुम भी वनाञ्ओो | चह 'शानमें आकर 
कह्दता है कि पढिलेसे कविता नहीं बनाता। मैं आशुकबि हू। मैं तो मौके 
पर तुरन्त ही चना लेता हू । खेर) पहुचे चारों देहाती राजा भोजके दरबार 
में | दरवारीसे कहा, जावो राजासे कद्द दो कि क्राज चार महाकबीश्वर आए 
हैं| दरबारीने जाकर राजासे कहा कि महार/ज | आज चार महाकवीश्वर 
ये हैं । राजाने कहा घुलावो । चारों गए ओर राजाके पास खडे हो गए। 
चारों ने कहा कि हम च।रोने मिखक़र एक क॒बरि भ वताई हैं। कविता बहुत 
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ऊँच्र है। अप लोग ध्य नसे सुनो | चारो खडे हो गए ओर बोलने लगे। 
च था क्य। बीलेगा? सो सिज्ञमित्ते से हम बोल देंगे, आप लोग समझ लैता । 

“चन्ग्-सनर रहरा भन्ताय | तेली का वेल खली भुस खाय ॥ बहाँसे 
गातण अ्कम बद | गजाभोज है समरचंद्‌ ५१ उसकी कुछ समभमे न अया 
कि क्‍या बनाएँ, तो एकदस उसने बेल दिया कि राजा भोज हैं मूसरचन्द । 
राजा भोज पासमे बेठे हुए अन्य बिद्वानोंसे कहते है कि इनकी कविता 
अर्थ तो लगावो । विद्वान लोग से चते है कि इस कवितामे कोई सार हो तो 
अथ भी लगाये । यह तो बिल्कुल नि सार है, ये तो देहाती गेवारु बातें है, 
इसका क्या अर्थ लगाये ? उडी पशानी हुई। एक कोई बुद्ध पडित चतुर 
बोल, अन्छा इसका अथ्थहम बनाते है। खड़े होकर बोलता है कि इस 
पहिले कवि से यह कहा कि चनर मनर रहेंटा भन्‍ताय) मायने हम आप सभी 
६४ घंटे एक मुबहसे लेकर दूसरे सुबह तक रहेटा सा भन्‍ताया करते 'है, 
अभी यह करता है। वह करना है? यहा जाता है, चहां जाना है. इत्यादि! 
दूमरे कबीश्वर जी ने, यह बोला है, कि “कोल्हूका वल खली सुस खाय ।” 
सयते गत हि जुतते हैं तेज्ञीक से वेल अर खाते हैं. रूखा सूखा | तीसरे 
कवि जी यह योल रहे हैं. कि “बहा से आ गए तरकस बढ” मायने इतनेमे 
ही यमराज आ गए अर्थात्‌ कालक्षय का समय आ गया । ज्अच चोथा यह 
बात लता है कि ऐसा गुजर रहा है, फिर भी राजा भोज मृसरचन्द वने 
चठे है । 

भेया | आप सभी लोग अपनी-अपनी स्थितियों! पर हृष्टि गो । यदद 
टुर्लभ अनुपभ्त जीवन हमारा केसे.बीता जा रहा हे ? रातके बाद दिन, दिनके 
बाद रात-व्यतीत होते चल्ले जा रहे हैं। जितना समय व्यतीत होता चला 
ज। रहा है उनना ही हम आप मरणके निकट यहुच रहे हैं। यहा सोचते है 
फि २० ब्षके हो गए) ४० वर्षके हो गए, अर्थ उसका यह है. कि ४० बर्ष घट 
गए, सर गए। जो समय गुजर गया; वह किसी भी प्रकार हाथ नहीं श्र ने 
को है| ऐसा दमादम यह समय शुजर रहा है। सरणके निकट ही हम आप 
पहुच रहे हैं। हमे क्‍या सोचना चाहिए ? हमें अपने आपको संत्रसे स्यार!] 
समझना चाहिए। अपना अविकसे अधिक अवसर ऐसा वंनाओ कि अपने 
एऊत्वरवरूपको देखा करे । हम क्वल् अपने आपके शुद्धस्वरूपकी ओर 
मुका करें। अपने आपका ऐसा अनुसवन कर कि में ज्ञासमात्र ह, ज्ञानके 
अतिरिक्त सें अन्य कुछ नहीं हू । ज्ञानरूप ही सदा वर्तता रहता हू.। ज्ञान 


सिवाय में अन्य कुछ करता नहीं हू । ज्ञानके सिवाय मेरे से अन्य कुछ करते 
की साभथ्य ही नहीं हैं । ऐसा ही अपनेसे ज्ञान वनोना है । 
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सही ज्ञान वनतेसे ही ससारक्री सारी चीजोंसे छुट्टी मिल जायेगी। 
संमारके सारे सकटोसे छुट्टी मिलनेफा दी नास सोक्ष हैं / तप; न्त) सयम) 
भक्ति सब कुंड इसी लिए करते हैं क्रि हमकों शाति प्राप्त हो | शातिका उपाय 
श्रम्य नहों, किन्तु अपने ज्ञानधनकी दृष्टि बनानेसे शान्ति हो सफती है। 
शाति पाप्व करने का अन्य उपाय कुछ नहीं। अपनेको भगवत्स्वरूप) 
विकत्तरद्धित शुद्र निरखे, बढ़ा ही शानित्र इसको प्राप्त हो जाती है । 

यहा निश्चयमोक्षमार्ग ओर व्यवह्यास्मोश्षमार्ग का बर्णन चल रहा 
है । मोथमर्य सग्यस्ज्ञान, सम्यर्दर्शन और सम्यरूचा रित्ररूप है । सम्यग्द्शन 
का अथे है. आत्माके सहजरबभावका श्रवलोकन काना। श्रथीत्‌ यह 
आत्मा अपने अस्वित्वफे फार्ण जेसा स्वय सहजरबरूप हू बसा समम लेना 
सो सम्यर्दर्शन है। यह में आत्मा पते ही द्रव्यरूप ह | अपने ही प्रदेशमें 
हू । अपने ही प्रदेशों परिगमता हू, अपने ही भावोंसें अबस्थित हू | मेरा 
मे रसे वादर कहों कुछ नहीं है | मे चेलन्यमात्र हू जैसे चेतना का कार्य लोका- 
लोकमसे व्यापक होंता है ऐसा ही यह मे आत्मतत्त्व ह। प्सी प्रतीतिक आने 
में निम्ित हैं. सम्यर्दर्शन | इसके विस्द्ध यद्द वासना न रहे कि में पुरुष हू 
मैस्‍्त्री है, में अमुक गावका हू? अमुक पोजीशनफा हू यह विकत्प न र 
किन्तु केवल ब्ानमात्रका ही तकना वना रहे इसे कहते हैं सम्यग्दर्शन पर 
जो बग्नु जमी हैंउन बस्तुतोका उसी प्रकारसे ज्ञान होना इसे कद्दते 


सम्यज्ञान और जे सा यह में ह तेसा ही उपयोग निरन्तर बना रहे. 
हैं सम्यक्‌ चारित्र । 


इस जीवने अपने उपयोग को वादरमे निकाला तो वहा ही क्लेश शे 
जाया करता है। जेसे जमुता नहीके वीचसे चलने वाले कछुवे निवाध है? 
जब तक वे पानीके भीतर हैं उन्हे कोई सता नहीं सकता किन्तु जब 
अपनी चोच को बाहर निकातकर चलते हैं तो उन पर सक्‍डों पक्षी टूट 
पड़ते हैं । यदि वे कछुवे अपनी चोचको पानीमे डुवा लें तो फिर वे पक्षी 
उन्तका क्‍या करेगे ? इसी प्रकार यह उपयोग अपनेसे वाह्मपदार्थोमें लगता 
है तब इसे सकट प्रतीत द्ोने लगना है | हर एक जगह वह सकट समझ ल्नेता 
हैं, किन्तु कुड ज्ञानवल बढाकर ज्यों दी उपयोग अपने आपमे लगाया चस 
सारे सकट समाप्त हो जाते दें । 
थे तीनो के तीनो आत्माको ही मानों | सम्यग्दर्शन आत्मासे अतिरिक्त 
और क्या है ? आत्माकी ही एक शुद्ध भ्रद्धाकी परिणतिका नाम सम्यादशन 
है। सम्यरललान आत्माके अतिरिक्त ओर क्‍या है ? ज्ञानमय आत्माका शुद्ध 
ज्ञानरूपसे वर्तना। बस यदी सम्यस्त्ञान है | सम्यकूचारित्र आत्माको छोडकर 
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ओर क्या है | आत्माका ही रागादिकके त्यागसे चत्तेने लगना इसका ही नाम 
सम्यकचारित्र है। सो ये तीनोंके तीनों आत्मा ही तो है । ऐसा जिनेन्द्रदेव 
ने कद्दा है। यह है निश्चय सम्यद्र्शन, सम्यग्जान ओर सम्यकूचारित्र । 
आत्मतत्त्वका श्रद्धान्‌ होना3 जीवादिक सात तत्त्वोंके रवरूपकी लिगाह वनाचा 
व्यवहार सम्यग्दर्शन है; ओर इन सब पदार्थोंका ज्ञान जगना; सो व्यघहार 
सम्यम्नान हैं शोर तट, तप, सयम आदि व्यवहार सम्यक्चारित्र है । जो 
'तिएवय सोक्षमार्गका कारण है वह व्यवहारनयसे मोक्षमार्ग कहव्लाता है) 
अथवा यों कहा जाये फि जो भेदरूप रस्तत्रय हे बहू तो्‌ है व्यवहारसोक्ष साय 
अ्रोर जो निश्चयरूप रत्नत्रय है वह है निश्चयमोक्षसार्ग । भेदरत्नत यरूप 
व्यवहास्मोक्षमार्ग साधक है और अभेद्रत्नत्यरूप निश्च॑ंयमोश्नसा्ग साध्य 
'है। अपने आपका स्वाद आता रहें) यह ज्ञान ज्ञानके स्वरूपको ही निहारता 
रहे, मे अपने आपसे सथत हो जाऊँ तो यह होता है रत्नप्नय । 
भेया | एक कहावत कहा करते है कि 'लिवा मरे कि उेवा) चढ्ठेवा 
करे कठ्ेवा |!” एक बढ्देवा नामका अनाजका दलाल था। गाड़ियों अनाज 
आया पर बिका नहीं । सो उससे कुछ लेवा से लिया करता था; छुछ ढेवासे 
लिया करता था | एसे दोनोसे मिल्ञा करता था। छुछ भावकी घटा वढ्ी 
का ऐसा समय आया कि वेचने वाले ओर लेने वाले ठोनों सदेहमे रहा 
करते थे । किन्तु बल्शेवा मनमे बोला कि '्षिवा मरे व देवा, बल्देवा करे 
कूलेबा ।! कलेबा करना मायने भोजन करना । यह तो लोकिक वात्त है । 
जसे उसने लेवा ओर देवाकी उपेक्षा करके अपनी घुनमे अपने आपको 
लगाया) यह तो उनकी लेोकिक बात है | यहा यह निर्णय करना चाहिए कि 
परपदार्थम कुछ भी परिणति हों) पर यह में आत्मा अपने रबरूपसे ह/ 
अपने आपके स्वरूपसे अपनेकों टिका सकता हू? आनन्द्मय हो सकता हु | 
इस प्रकार निश्चयमोक्षमार्ग ओर च्यवहास्सोक्षसार्गम परस्पर 
साध्यसाधक भाव जात लेना चाहिए | जसे स्वर्ण ओर स्वर्णंपापाण | स्वर्ण- 
पापाण नो है सावक ओर रच हे साभ्य। उपादेय चीज तो हे रण पर 
वह बनता कहासे है; कहा से चनता हे ? वह स्वर्ण पाषाणसे निश्चयसे तो 
जो सिजी आ मस्वरूप है वही बास्तवसे सोक्षका कारण है, सो यह प्रथम 
किस उपायसे डदुभूल धेता है, पह दे व्यवहारसोक्षके मायने है छूट जाना । 
किससे छूट जाना, दु खासे | द्‌ खका रूप क्या हैं ? ज्ञानकों बस्तुक प्रतिकूल 
पनाना यह हि ड साफा र्पक | शान जच सही नहीं जानता तो च्से क्लेश 
होता ६। जसे कसी बच्चे से काई सवाल पृद्दा जाये तो जब तक्क उत्तर 


नहीं आना तब तक उसके ठु ख॒ रटदा हे । सही ज्ञान नहीं बैठ पाता; इसलिए 


| 
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उसे दु ख है। प्रकृत्या श्रात्मामें ऐसी जिज्ञासा होती है कि जान तो लें कुछ | 
जेसे सागरामें रोज बीसों जहाज निकलते हैं | वीसों बार चलतें फिरते 
हैं और आपने खूब रोज-रोज देखा है। आगनमें आप खड़े हो या वठे हों 
जव जहाज निकले तो प्रहत्या यह जानना चाहेंगे कि कह्दा है ! केसा है 
उससे कुछ मिलता नहीं, रोज-रोज देखते भी हैं । यंह भी नहीं है कि नवीन 
चीज हो, मगर इसको जाननेकी आदत पडी है कि जो सत्त है वह ज्ञानमें 
आ जाये | एक वार सिर उठा ही लेते हैं कि देख तो ले । जरासा देखा ओर 
अपने कामसे लग गए। तो इतना जाननेका स्वभाव पडा हुआ है । सो 
जानता ही रहता है। इस जाननेकी दिशामें ही सुख ओर दु ख भरा हआ 
की किम / ५ कप जे 
है। हम केसा जानें कि सुखी दो जाएँ ओर कसा जानें कि दु खी हो जाएँ। 
यह सुख ओर ठु ख़ जाननेकी फला पर ही निर्भर है । सम्यग्ल्ञान) सम्यस्दर्शन 
सम्यक्चारित्र- ये सोक्षके कारण कहे गए हैं। हमे छूटना है ढु खसे, सं 
जिससे छूटना है ओर जिस तरहसे छूटना है. उसे पहिले जान तो लो और 
जान ही न पाये तो कोन छूटेंगा ओर किससे छूटेगा ? जान लो कोन छूटना 
चाहता है ? यह चिदानन्द एकस्वरूप ज्ञानानन्दमय किससे छूटना चाहता 
है ? इस आत्मपदार्थमें आए हुए ओपाधिक भावोंसे । 
भेया | धर्मकी तपस्या बहुत कठिन है। सही रूपमें धर्म कर 
लीजिए और वा सुगम उपाय है, ओर वडा कठिन पुरुषार्थ भी है। धर्म 
तो वास्तविक ही किया जाये। वह वास्तविक धर्म क्षमामें है, नम्नतामें है, 
त्यागमें है; सयम तप आदिकमे है । जसे आत्मा विकाररद्वित वन सके ऐसा 
ज्ञानका परिणमन होना सो यह सब धर्म है। कर्म आपके हाथ परोको ऐल 
कर नहीं डरते । उन कर्मोका निमित्त वेबल कषायभाव है । कपायभाव आया 
कि कर्म वेंध जाते हैं। सर्व विश्वसे छुटकारा पाना यह वहुत सरल है. आर 
बहुत दुर्गम है । रुख वन जाये तो सुगम है ओर न वन जाये तो अति कठिन 
है। तो अपने आपका श्रद्धान्‌ हो, अपने आपका ज्ञान हो ओर आचरण 
हो तो उसे मोक्षमार्ग कहते हैं। फिर उसकी आतरिक स्थिति ऐसी हो जाती 
है कि कोई पदार्थ केसा ही परिरामें वे सर्व पदार्थ न्यारे-न्यारे है। उनका 
परिणमन पनसें दी हुआ करता है ओर उनमें दी समाप्त हो जाता है । 
एक किसान किसानी थे। सो किसान तो था उजडू ओर किसानिन 
थी चतुर | किसानने सोचा कि घरमें रहते बहुत दिन हो गए; पर एक द्ज्ि 
भी इसको में पीट न सका । यह कोई कसर ही नहीं करती हैं कि जिसके 
कारण इसे पीट ही दिया जाये। बडी चिंतामे पड़ गया । वह उपाय हे ढने 
लगा । सो एक दिन उसकी समझमे आया कि रोज दल चलाने जाते हैं; सो 
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श्राज हल उल्टा सीघा जोतेग | स्त्री रोज दो बजे रोदी देने आती ही है । 
सो शेखकर छुछ तो वोनेनी ही । वस पीट नेछा सका लग जायेगा। सो उसने 
एक बेल का परवको मुह किया आर एक का पश्चिम को किया ओर ऊपर 
से गर्दन पर जुबा रख दिया । अब वे चल तो सकते ही न थे। सो वह स्त्री 
दो बले रोटी देमसे थाई । दर से उेगा कि शेसी मृर्वंता तो कर्मी नहीं करते 
थे। आज तो पिठनेके डोलडाल दिखते हैं । सो रोटी दे दिया और कहा 
चाहे आधा जोतो चाहे सीघा जोतों, हमारा तो काम बेवल रोदी देनेका 
हैं ।” सो उसने रोटी रग्ब दी ओर चली गई । किसान देन्वता ही गह गया । 
सोचा कितना तो हमन परिश्रम किया कि कुछ तो देखरर कहेंगी ही; ऐसे 
ही फ्राम चल जायेगा; बाल वर्षोका ऐसे ही पोषण हो जायेगा; इच तो 
हैगी ही, किन्तु कुछ न कहा । पीट भी ने सका ! 
कोई पदार्थ किसी दसर पदार्थक स्वरूपकों जानकर अपने आपमें 
आऊुलित नहीं शैता | सो ही धर्मपालन है । चह बढ़ा कठिन परुपार्थ है। 
शथ्रोर रास्मा मिल जाये तो बड़ा सरल है । पशथिकको घअच्छा रास्ता मिल्ते तो 
बढ़ खूब चलता ? जल्दी चलता है ओर जब पथडडी आती हैं, रास्ता साफ 
| है। कहीं रास्ता समकमे आया, कहों न आया तो उसे दर्गमत्ता है । 
जिसको नजर 'या गया, यह वष्ठ साक्षात देसव नेता है ! जपये गे आत्मस्वभाव 
को स्पर्श करे यह महान तप हैं। यह कास अपने आपसे शुपचुप करनेका 
है । किसीफो चताना नहीं 0 । क्लिन दिन्ञोंका यह जीवन है ओर कौनसा 
जीव एमारे लिए धरण होगा ? अचन्ते जीव है, कॉन जीव हमारी प्रशंसा 
रेगा) कितसी देर तक प्रशसाकी जायेगी, कितने समय तक प्रशसा बस 
रहेगी ? सर्द असार ऐ। केबल अपने आपके स्वभावका आलम्वन की जगनमें 
सार है। ये सब उपद्रत हैं। घन बेसपदे सचयमें शानि नहीं मिलती ऐ 
किल्‍्तु $ससे पापका हुय हो रहा ४ । यह झात्मा तो स्व्य सानानन्द्स्थरूप 
है। इसफे- क्या फ्मी हैं ज्ञानकी। इसके क्या कसी है आनन्द्की । ऐसे 
सासानन्ा खास्माका लानना। अवलोकना और उसमें ही रमना, यही है 
रसू्तत्य यही ई सकटोसे छूटनका उपाय | 
गेया ! यदि त्याग चाहते द। तो झात्माका परिचय करो । आत्मा 
, का परिचय क्‍या है ? हम झिसी फो जानते ही नहीं है, कोई हमे जानता ये 
( 8 फिर यहां या दुल्ख हैं। कया अपमान है ? किसे अन्ण जगह परॉँच 
जाये कि जहा फोर जानता हो नदी और बहा २-४ चाते को | छोटी कहें 
तो| पा स्लपसान नहीं महसूस करते है और जहां जानने वाले एक दी 
दिख साया बढ़ा भपमाल अह्सूस ऐोले छणता है। मो अपनेजो वाया 
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परिचित जानों। मुझे कोई नहीं जानता | और जो जानता मी होगा तो 
वह इस शरीर फो द्वी जानता होगा । यह शरीर तो स्पष्ट जड़ है किन्तु इस 
किल्लेमें सुरक्षित विराजमान स्वत'सिद्ध जो 'आत्मस्वभाव है, श्त्मय्योति 
है | उसको तो इसने जान द्वी न पाया। केवल इस एकके जाने विना सब 
व्यर्थ है। सो इस प्रकरणमें यह यतलाया जायेगा कि निश्चय रत्नत्रयमें 
परिणत निज शुद्ध आत्मा ही मोक्षमार्ग होता ईै--ऐसा प्रतिपादतत करते हैं | 

यह आत्मा, आत्माके द्वारा अपने आत्माको जानता है । ऐखता 
ओर उसके अनुकूल आचरण करता है? यही दर्शन, ज्ञान और चारित्र 
मोक्षका कारण है। ऐसा जिनशासनमें फहा है। एक जो आग है उसमें 
हम तीन प्रकारका काम देखते हैं- यह हझ्मागक जज्ञाने काम भी आती है 
वस्तुवोंको प्रकाशित करने वाली भी है झोर रोटी व्गेरह पकाने वाली भी 
हैं। आग वह एक ही हैं; पर उस एक आगमसें तीन प्रकारके गुण समभमे आ 
रहे हैं ना। वहा तीन ही गुण नहीं हैं। जितनी तरहकी परिणतिया हो 
सकती हैं उतनी तरहकी वह आग छ। तो जेसे श्रग्नि तो एक स्वरूप है 
उसके बारेमें तीन बातें बोलते हें--जलती है, पफाती दै व प्रकाशित करती 
है । बस्तुत' फार्य वहा एक है। झनेक कार्य नहीं होते | वह अन्नि तो अपने 
चतुष्टयसे बरानर परिणमनका कार्य करती है। भेद्‌ देखकर अग्निको तीन 
गुण वाली मान लेते हैं । इसी प्रकार श्रात्मा तो प्रतिसमय एक परिणमन 
करता चला जाता है। प्रकरण यहदा चल रहा था मोक्षमार्गका कि सकटोंसे 
फेसे छूट ? तो निसे छूटना है उसको जानो और जिससे छूटना है उसको 
जानो भोर यह जानने फ्ला भेद परलमें हो तब रससे छूटा जा सकता है| 

जेसे अग्नि जलने का काम करती है, प्रकाश करनेका काम फरती है, 
पर परमार्थसे बह केवल एक ही पर्याय करने वाला है। इसी तरह यह 
झात्मा प्रतीति फरनेका काम करता है। शान करनेका काम करता है अं,र 
किसीमें रस जानेका काम करता है । पर वस्तुत वह तो एक ही काम करने 
वाला है। जिसे कददने के लिए फोई शब्द नहीं है; पर भेद्दृश्टिसे हम तीन 
रूपमें पूजते हैं । 

एक देवता था | जो किसी देवताकी सिद्धि करने लगा | देवता ने क्या 
मांग लो जो चाहो । तो बोला हम कल मागेगे | वह अपने घर गया | बोला : 
पिता जी ! हमें देवता सिद्ध दो गया है| हम क्‍या मांगें ? पितावर्ग तो घन 
को चाहने वाला होता है। तो षहद्दा जाबो घन माग लेना ! मा फे_पास ग्या 
बोल) मां जी हमें देवता सिद्ध हो णया है, पह्ट बर देना चाहता है, तो दम 
कया मांगे ? सा बोली; बेटा हमारे आख नहीं हैं सो आख माग लेना | स्त्री! 
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के पास पहुचा, पूछा क्या मांगें? स्त्रीके कोई बेटा न था तो कद्दा कि एंक 
बेटा माग लेना । अब वह इस सोचमें पड़ गया कि क्या मांगें ? सो उसकी 
अक्लमें आ गया। देवता ने कहा मांगो क्‍या मांगते के एक दी चीज 
मांगों । एक ही चीज मिलेगी । वह बोला क्रि मेरी मां सोनेके थालमें अपने 
पोतेको खेलता हुआ देखते । सिर्फ एक ही बात चाहिए | अब बतलावो कि 
इसमें तीनों बातें आ गई फि नहीं । मेरी मां अपने पोते को सोने के थालमें 
खेलता हुआ देख ले। देखो बेटा भी मिल गया; धन भी मिल गया ओर 
मां को आंखें भी मिल गई । ये तीनों बातें अपने आप आ गई । ह॒ 
इसी तरह प्रति समय यह शझात्मा ओर भशात्मा ही क्या समस्त पदार्थ 
क्वल एक दशा चनाते हैं, वह दशा विभिन्‍नरूपमें परिणत हो जाती है। यह 
विजली जल रही हैं हम आपको तो 'अच्छी लगती छै, पर किसी चोरके लिए 
श्रच्छी न लगती दोगी। यह विजली चोरोंको घुरी लग रददी होगी! 
छिपकलियोंको यही बिजल्ली श्रच्छी लग रही होगी। छिपकली, छिप फर 
ली, छिपकर फीड़ोंको ले लेती हैं। यह बिजली छिपकलियोंको श्रच्छी 
लगती है । देखो चीज एक है। पर कितनी तरहसे परिणम रही है १ चोरों 
को बुरी लगती, हम आपको अच्छी लगती, कितनी द्वी तरहसे यह बिजली 
परिणम रही, है । विजजी एक तरहकी है पर उसके नाना परिणसन हो रहे 
हैं। ये आपेक्षिक हैं फिर भी साथमें एक मोटा दृष्टान्त कह ढाला। ऐसे ही 
आत्मा एक है। अमूर्तिक, आकाशकी तरह दुलेभ, कठिन ज्ञानद्शैनमय पह 
आत्मा प्रतिसमय अपना एक परिणमन किया करता है । इसका परिणमन 
उसका अपने आपके सबरूप रूप होता है । 
भेया | आत्माकां जान लेना वस यही ज्ञानका ऊँचा ज्ञान है, और 
ऐसा जाननेके लिए हमें पात्रता मिलत्ती है तब, जब कि सत्सग अधिक रहे । 
शास्त्रस्वाध्याग, फरे। पिषयोंमें 'आसक्त पुरुषोंसे दूर रहे तो अपने आत्म- 
सुषभावके जाननज्रेकी पात्रता रह सकती है । और ऐसी स्थितिमें पात्रता नहीं 
रहती कि यह आत्मा फो जालले । यों यद्द भेद्रत्नत्रय ओर अभेदरत्नत्रयसे 
मोक्ष दोता है । जसे किसी अटारी पर चढ़ें तो सीढ़ियां श्रटारी पर चढ़ने 
फी साधन है; पर साधक तो हमारे हाथ पैर हैं। सीढ़ियों पर पेर न रखें तो 
अटारी पर चढ्ू केसे सके ( सीढ़ियों पर पेर रख कर खड़े दी रहें तो 
चढ़ केसे सके ? दोनों ही बात हैं। इसी प्रकार ज्यवह्यारतृत्ति न रहे तो 
निश्चय मोक्षभार्यमें केसे-केसे प्रवेश करेंगे और व्यवहारतृत्तिमें ही झटक 
जायें तो सोक्षमार्गमें कसे प्रवेश करें १ ऐसा है यह व्यवहार साधक, जिसका 
सदूभाव और असदूभाव दोनों ही साधक हैं। जसे सीढ़ी पर पेर रखकर 
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चलनेसे ऊपर चढलेका सावत है; पर सीटी पर ही पेर ही रखे रहें तो कैसे 
ऊपर चढ़ पायेंगे ! यदि सीढ़ीको छे डक्र ऊपर चढ़ सकेंगे तो सीढ़ी पर 
पर रखनेकी क्‍या जरूरत हैं ? क्योकि सीढी पर पर रखे बिना ही उपर 
पड जायेंगे। सो इसमें बातें दोनों आती हैं । सीढी पर पर रखकर छूकर 
ऊपर चढ सकते हैं | सीढीको छुवे ही नहीं तो ऊपर केसे चढ सकेंगे ? इसी 
प्रफार व्यवहारसाग में रहकर व्यबहारमार्गकों छे ड्कर निश्चयमोंक्षमार्गमें 
लग जाया करते हैं | तर क्वल छोड़ना साधक है ओर न अटकना ही साधक 
हैं। सीढो पर चढना व्यज्हार है. ओर ऊपर पहुचनेका निश्चय पाना साध्य 
» यों व्यवद्ससोश्षत्रा्ग निश्चयमोक्षमार्गका कारण होता हैं। यों इस 
गायासें निश्चय सोक्षव्रर्ग ओर व्यवहारमोक्षमार्गका वर्णन किया है | 
झच यह बनलाते हैं फ्रि निश्चयरत्लत्रयरमें परिणत निजशुद्ध श्रात्मा 
ही मोश्षमार्ग होता है । 
पेच्छुश जाणरइ अख़ुचरइ अप्पि अप्पठ जो जि। 
चंसछु णारु चरित्र जिउ मोक्‍्खह कारणु सो जि ॥१४े॥ 
जो जीव आत्माके द्वारा आत्माको टेखता है; जानता है, आाचग्णता 
है वही दिवेकी पुरुष दर्शन, ज्ञास, चारित्ररूप परिणमता हुआ मोक्षका 
कारण है। मोक्षके कारणभूत भेव्हष्टिसे सस्यन्दर्शना सम्यग्ज्ञान। सम्यक्‌ 
चारित्रकों बनाते हैं पर यह तो बतावो कि वह सम्यम्दर्शन कद्दा रखा हुआ 
है ? मूर्तिसें, मद्रिमें। घरकी तिजोरीमें, कहां मिलेगा वह सम्यग्ज्ञाल ? वह 
सम्यखज्ञान कहा धरा है ? सम्यग्जान, सम्यर्दर्शन। सम्यकचारित्ररूप जो 
बनता रहता है वही आत्मा तो सम्यर्दर्शन है। इस कारण मोक्षका मार्ग 
रत्लत्रय ही है; निज शुद्ध आत्मा ही है । भेदनयसे सम्यस्ज्ञान; संम्यग्बशना 
सम्यकचारित्र मोक्षमार्ग है ओर अमेदनयसे तद्रूप जो आत्मा हैं घह निज 
आंत्सा ही सोक्षका कारण है फोन आत्मा मोक्षका कारण है! जो निज 
आत्माकों मोक्ष कारणरूपसे देखता है अर्थात्‌ निर्विकल्परूपसे अपनेको 
श्रवलोकन करता है, शुद्ध आत्सा द्वी उपादेय है ऐसा निरचम करंता हे । 
झञाती बीतराग निर्षिकल्प, स्वसस्वेदन ज्ञासरूप अभेदज्षान से जानता हैं, न 
फेषल जानता है किन्तु रागादिक समस्त विकल्पजालोंकों त्याग कर उसही 
हक स्थिर होता है, ऐसा निश्चयरत्नत्रयमें परिणत प्रेम डी मोश- 
सारी होता है । ह 
सम्यग्दर्शन पाने की कई मावनाएँ ओर छोटी-छोटी युक्तिषा हैं । मद 
मैं सबसे न्यारा केबल अक्ला शुद्ध श्रात्मा ही उपादेय हू, यद्द मैं शुद्धभात्मा 
ही उपादेय हू- ऐसी वार बार भावना करके रुचि बनाना) सो सम्यग्दशतका 
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उपाय है। यह में शुद्धआत्मा अर्थात्‌ शरीररहित) वेभवसे रहितः बिकहप 
रहित, सर्ममलिनतावोंसे परे केवल ग्रतिभास मात्र आकाशकी तरह निलेप 
मैं आत्मा ही उपादेय ह--ऐसी रुचि करना सो सम्यर्दशन है । 
भेया | यह ससारी जीव अपने आपको कुछ न्‌ कुछ मानता रहता 
। मै मनुष्य हू, सें साला हू, से बहलोई हू, मैं पति हू में स्त्री हृ। में पडित 
हूं, में मूर्ख हु-यों नानाप्रकारसे सभी अपनेको कुछ न कुछ अनुभव किया 
करते हैं। सो यदि ये इन रूपों प्रपनेको अनुभवन करते हैं तो इनके 
आत्मा्की कलक मिट जाती है। किन्तु जो सदा रहने वाला यह में ध्र्‌ष 
ज्ञानमात्र अपने आपका अनुभव करने वाला ह-ऐसा श्रत्ुभव हो तो 
निर्मलता बढ़ती है। इस जगत्‌के भव्य जीव वाह्मवस्तुबोमे ही रत रहते है। 
जिस प्रभुकी मूर्तिको हम पूजते हैं उन्होंने क्या किया ” अपने आपको शुद्ध 
अवेला तका । भला तो इस बातमें है कि किसी भी चीज की इच्छा न रहे | 
उस का $ किसी भी प्रकार की इच्छा नहीं रही; इसलिए उसे स्वस्थ मानकर 
पूजते हैं । 
श्रभी घरके लड़के पर कोई आपत्ति ञआ जाये तो घरके मां वाप उस 
चच्चेफी रक्षा करने के लिए तत्पर होंगे ओर कोई घर्स पर आपत्ति आा 
जाये; फोई ग्रतिविम्घको जबरदस्ती ते,ड्ने लगे, मदिर गिराने छूगे या कोई 
साधुजनो पर उपसर्ग करने लगे तो सभी आदमी.उनकी रक्षक लिए उमड 
श्राते हैं। तो सबसे उत्कृष्ट धर्मकी प्रवृत्ति है। जब कभी कोई साधुबोको 
आहार बनाता है और घरके बच्चे लोग भोजन चाहते हें तो क्‍या घरके 
लोग बच्चोंसे फहते हैं कि अभी सत खाबो) साधु महाराजका श्राहार द्वो जाये 
तब खाना । भला बतलाचो तो सही कि उस समय उनकी साधुक्ते ऊपर अधिक 
ममता है या बच्चोके ऊपर ? साधुक ऊपर है । तो रक्षक केवल धर्म है। और 
कोई दूसरा हमारा रक्षक नहीं है । 
भेया ! लोग अपने अपने कषायके अनुसार अपनी चैष्टा करते हैं । 
रक्षा करने वाला जगत्से कोई अन्य नहीं है। भीतर भाव भाना चाहिए और 
अलुभूतिपूवेंक चित्त बनाना चाहिए कि मुझे तो अपना द्वित करना है; ये 
तो स्वतत्र हूं, क्या रखा है किसी परकी बृत्तिसें ? वस्तुका स्वरूप ठेग। । 
सभी पदार्थोका स्वरूप अपने ही स्थरूपके समान है। कोई पदार्थ अपने 
स्व॒रूपसे द्विल नहीं सकता, किसी पदार्थका किसीं शन्य पदार्थमं प्रवेश नहों 
तो फिर उनमें सम्बन्धबुद्धि क्यों की जा रही है ? सबसे न्यारा ज्ञान ज्योति 
मात्र शुद्ध आत्माकी रुचि होमा यह है असली कमाई | चुपचाप भीतरमें ही 
अपने आपका अनुभवन कर अपनी रक्षा फरलो। काम यही देश | 
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सब तो यहीं पड़े रह जायेंगे । बह ही विवेकी है, बुद्धिमान्‌ है जो झपना ह्वित 
कर जाता है। बाकी तो सब पड़ा ही रह जाता है। 

निर्धिकल्परूपसे अपने आपका अवलोकन करना सो सम्यर्दर्शन है । 
ऐसा कहे जाने पर प्रभाकर भट्ट प्रश्न करते हैं. कि ७ तत्त्वोके श्रद्धान्‌ और 
रुचि होने रूप सम्यरदर्शन मोक्ष का मार्ग है | इसमें फोई दोष नहीं है। किन्तु 
निर्विकल्प रूपसे देखना-ऐसा जो सम्यर्दर्शन कहा है तो ऐसी सत्ताके 
अवलोकनसे केसे मोक्षमार्ग हो जायेगा ? यदि वस्तुकी सत्ताका अवलोकन ही 
मोक्षमार्ग बन जाये तो ऐसे दर्शनका अवलोकन तो सदा अभव्य जीवक 
भी होता हैं। उसने तो आत्मतत्त्वको सममा ही नहीं है। इस कथनमें तो 
आगम विरोध आता है। हवा केसे ! जीवादि पर्यायभूततत्त्व आत्मत्व 
विचारना यह है मिथ्यात्व ओर प्रयोजकभूत जीबादि तत्त्वका यथाथ भ्रद्धान्‌ 
करना यह है सम्यन्दर्शन | यहा तक तो ठीक है किन्तु निर्विकल्प रूपसे कुछ 
तक लेना सो सम्यग्दर्शन हैं । यद्द बात तो ठीक नहीं बठती है । ऐसा दर्शन 
तो अभव्य जीवके भी होता है । 

ऐसा प्रश्न हुआ। अब इसके उत्तरमें कह्ठते हैं. कि उन्र अमव्य जीवों 
को बशह्यपरद्रार्थोंके विषयमें निर्विकल्प सत्ता का अवलोकना रूप दर्शन पाया 
जाता है पर आशभ्यत्तर को शुद्धआत्मतत्त्व के विषयमें उनका ्रवलोकन ही 
पाया जाता है। एक कथानक है--ऋषभदेवक पुराने भवोंसे सम्बन्धित किसी 
भवका, उस समंयका एक कथानक है। एक अरविन्द नामका राजा था ! 
उसके एक वार बड़ा बुखार भ्राया। बुखारके समयमें ऊपरसे लड़ती हुई 
छिपकली के घमसानसे उनकी पूछ दृट गई | छिपकली की पू छ बड़ी जल्दी 
हृट जाती है। गाय बैल भेंस आदिफी जेसी उसकी 8.3 नहीं दोती है । 
उनकी पू छमें तो लटक जावो ओर उसके सहारे जद्दा चाह्दे चत्ते जावो । 
ऐसी छिपकलीफी पूछ' नहीं होती है | बह तो छिपकली है--छिप कर ली | 
कीड़े मकोदोंको धीरेसे छिपकर खा छेती है। ऐसी छिपकर लेने वालीरी 
कद्दा पूछ तकड़ी ही सकती है ? तो उसकी पूँछ हट गई और खुनतका विन्दु 
राजाके गर्म शरौर पर पड़ा | बुखार तो था द्वी। शरीर पर खूनका पूं ६ 
पड़नेसे ठडक' भी लगौ। कुछ आरामसा मित्रा। तो उसने सोचा कि इस 
खूनकी वूँदसे आराम मिला दै। यदि मैं खून की वावड़ी भराऊँ और दसमें 
स्नान करूँ तो- मुझे वढ़ी शाति मिल्लेगी | सो लड़कोंको झ्ुल्ञाता है। कद्दाः 
देखो लड़कों ! तुम एक खूतकी वावड़ी बना दो झोर द्विरन आदि मार कर 
आवो, उत्तका खून उस बाबड़ीमे भरो । हम उस बाबडीमें स्नान फरेंगे। इससे 
मुझे शाति मिलेगी | वच्चोने बहुत समझाया कि पिता जी झापके कुबुद्धि 
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झारें है। आप जीवोंकी दृत्या करवायेंगे, पर बह तो झपन्नी दहृठ पर था। 
लाना ही पड्ेगा। तो खूल कहांसे लाएँ _अरबिन्द बोला कि जावो ब्स 
जंगलमें वहां हिरन बहुत दें, उनको मारो और उन्तके खूतसे वाबडी भर दो | 
वे लड़के चले गए जंगल मे | 

जंगलमें एक साधु मद्दाराज बैठे थे । वे मनःपर्ययज्ञानके धारी थे | 
उन बश्योंके मसकी बातकों जान गए। अपने पास घुलाया) कद्दा बेटा तुम 
किस चापके लिए जीवॉंकी हत्या करने जा रहे हो। वह बाप मिथ्याइष्टी है; 

7 028 है। बच्चे बोलते हैं कि वह वाप तो बड़ा ज्ञानी मालूम देता 

। अपने ज्ञानसे ही बता दिया कि उस जगलसमें हिरण हैं । मुनिसे बच्चे 
बोले कि कैसे आपसे समझा कि वह कुअवधिज्ञानी ऐ ? साधु महाराज उत्तर 
देते हैं कि तुम झ्रभी जावो और अपने पितासे यह पूछी कि जिस जगलमें 
तुमने हिरण बताये हैं एस जगलमें ओर भी छुछ है क्‍या? ओर इसका 
उत्तर जेकर मेरे पास आना । बोले बहुत अच्छी बात | गए वे बापके पासः 
पूछा; पिता जी ! जिस जगलमें आपने हिरण बताथे हैं उस जगलमे और 
क्या है? धरे पहां खरगोस भी हैं) वनगायें भी हैं स्व॒तत्र घोडे भी हैं, 
रोज भी हैं। थे पूछते जा रहे हैं, भौर वया ? अरे क्‍या है, बहुत सी चीजे 
बताई। सुन कर साधुके पास बहुचे। महाराज पूछ शआये। क्या-वया 
बताया ? मद्दाराज ! गाय, खरगोस आदिको बताया है । क्या यह भी बताया 
है कि मुनिराज जगढमे ठहरे है ? नहीं महाराज ' मुनि जी का तो नाम ही 
नहीं लिया | मुनि जी बेले कि यही तो छुअवधि ज्ञान है। उसने पाप्की ही 
चौजें देखीं, पर धर्मकी जे न देखीं। ऐसे पापी मिथ्याइष्टी पुरूषफा सन 
रखनेके लिए तुम पचासो सेकड़ों ६िरिणोंका बध करोगे ? वे बालक घामिक 
तो ये ही ।क्र॒ब ओर चेत गए। बोले, महाराज हम ऐसा न करेगे, लॉट 
जायेंगे | वे लोट झाए। 

अब सोचते हैं कि उनकी घात भी तो रखना ऐ। सो लाखका रंग 
पानीसे खोलकर बावद्ीमें भर दिया ओर कूद्दा पिता जी तैयार है आपकी 
बावदी । यह झा गया बाबद़ी देखने और उस बाबड़ी में प्रवेश किया तो 
वह्टां खूतका स्वाद न झ्ाया, सोचा कि रुड़कोने हमारे साथ धोखा किया है । 
बावड़ी खूनसे नहीं +रा$ रणसे भर दिया है। गुस्सेमें आकर नगी 6लवार 
ज्ञेकर उनको मारने के किए दोड़ा | थे बेचारे आगे आगे भागते जाएँ और 
बह उन दोनों बालकों की दृत्या करनेके लिए पीछे-पीछे दोडठा ज.ये । रास्ते 
में एक पत्थरमें ठोकर रूण गई अरष्सठोफरके छगसेस स्स्की तलवार 
में लगकर टेंदी दो गई भोर रुदके ही पेटसें धस गई, ओर वह मरकर नरक 
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गया। तो जसे कुअवधिनानीने सोटी ही खोटी बाते देखीं, सही बात नहीं 
देखो; भली बात नहीं देखी, 8सी प्रकार ये मिश्याहष्टी जीव बाहर-व/हर ही 
अवलोकन करते दै। जिसका शबल्ोकन होनपर अपने आपके अतरगका 
झबलोीकन नहीं हो सकता है । 

उन मिश्याइष्टी जीवॉके मिश्यात्थ आदिक ७ पकारकी ग्रस्तियोका न 
डपशम है, न क्षयोपशम है, न क्षय है, तव शुद्ध आत्मा उपादंय है--ऐसा 
रुचिरूप सम्यक्त्व अभव्य जीवो के कसे हो सकता है ? उनके सम्यर्दर्णन ही 
नहीं है। चारित्रमोहके उठयसे फिर बीतराग चरिद्ररूप निविर्त्प शुद्धश्ात्मा 
की सत्ता का अवलोप न करना भी नहीं बन सकता है । यह भावार्थ है । 

निश्चयमें अभेद्रत्नत्रयपरिणत शआआात्मा ही मोक्षफा मार्ग है-यह प्स 
ढोहेमें चताया गया है । अन्य ग्रन्थोसे भी इसके सम्बादकी कथा आई है। 
यह रत्नत्रय आत्माको छोडकर अन्य द्रव्यामे नहीं रहता है। धर्म कहीं 
वाहरमें मिलेगा क्‍या? फ्रहींन मिलेगा । न मटिरमें मिलेगा, न मृत्िम 
भितेगा। न शास्त्रोंमें मिलिगा, न गुरुषों की उपासनामे मिलेगा, किन्तु अपना 
शा अपने आपके आत्माके स्वरूपके अन्तरमे पंड़ा हुआ है । इस प्रकार यह 
निज शुद्धआत्मा ही मोक्षका मार्ग हँ--ऐसा टस दोहमें बताया गया है। जन 
कि रल्नत्रय आत्माफों छेडफर अ्रन्यद्रव्योमोें नही रहता । तीनों में तन्मय 
जो आत्मा है. वह मोक्षका कारण होता है। यो मोक्षमार्गका यथार्थस्वरूप 
बताया हे [इसको न जानऊर दूसर्‌ अज्ञानी जीवोंकी परिणतिकों देखकर 
मिश्याइट्टी वसा ही धर्मकार्य करें । तो करते हैं, ठीक हैं, मगर छुछ वों 
पुस्यका बध द्वोता है? किन्तु मोक्षमार्ग उसके रच भी नहीं होता । “ 

चार पुजारी थे। जानते तो नहीं थे किन्तु कुछ बोल दिया यथा तथा 
आर पुजारी वन गए। सो उन चारों पुजारियोने सोचा कि किसी बड़े: के 
यहा चले ओर कोई यक्ञकी वात करें | कुछ जापकी वात करके कुछ आमदनी 
करें। वे जापका तत्त्व कया जात्त " एकजपे बिष्ण॒ु-विष्णु स्वाह--ऐसा 
ही तो बोला करते हैं| दूसरा बोला, तुम जप। सो हम जपा स्वाद्दा। 2 १ 
कहता है कि ऐसा कब तक चलेगा स्वाहा ? चोथा कहता है कि जब तक गे 
तब तक सही स्वाहा | तो धर्मका स्वरूप क्‍या है ? बह दृष्टि, वह सलक वह 
इयज्ोकन जिसके होने पर जन्म सफल द्वोता है। संसारके सारे सकट टल 
जते हैं यही धर्म है। धर्मफे नाम पर अनेक श्रम किए जा रहे हैं. तो बहा 
रयां है ? एकफी ऐखादेगखी दूसरे भी करने लगते हैं। ऐसे तो एक एक, 
घर्षका बच्चा भी अपने मा को जाप करते हुए देखकर पाल्थी लगाकर वठ 
जाता है भोर जाप करने लगता है। तो जेस बन्चे नकल करते हैं बसे दी 
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ये बडे बच्चे धर्मात्मा पुरुषोंकी नकल करते हैं। जेसे धर्मात्माके हृदयका 
अत-पट खोल दो तो एक अपने आपका दर्शन होने पर समभल्ो कि जीवन 
सफल है । सव कुछ मिल गया | पेसा तो यहा छोड़ ही जाना पडेगा । 

एक सेठ था, बह बड़ा कजूस था । ८०-८९ वर्षका होकर भी तिजोरी 
की, कोठा की चाबी जो खास खास भा अपने बच्चोंकी नद्देता था। बहुत 
दिन हो गए। वह तो वृद्ध ही हो गया था। एक दिन उसकी मरणासन्न 
अवस्था शो गई तो चच्चोंको बुलाता है और कहता है कि हे बच्चों ! हमने 
तुम्हारा बड़ा अनर्थ किया । अब लो ये चाबी अपने पास रख लो ।तो 
बच्चे क्‍या कहते हैं ? क्योंकि जान गए कि अब तो यह मरता है, सो कद्दते 

कि पिता जी चाबी दम न चाहिए, आप अफ्ने साथ लेते जाइए । चाबी 
तो बडी चीज है; साथमे परमाणु मात्र भी नहीं जाता है| तो यों सबसे 
न्यारा देखो । य ह। निश्चय सोक्षमार्ग है। प्मव भेद्रत्नत्रय व्यपद्दार मोश्ष- 
मार्ग को दिखाते हैं । 
ज बोल्लइ बबद्वारु-णउ दसरु णारु चरित्त । 
त परिमाणहि जीब तुहु जे परु होइ पक्ति ॥१४॥ 

हे जीव | व्यवद्दारनय तो दर्शन, ज्ञान; चारित्र इन तीनो को कहते 
हैं। ऐसी ही दृष्टिको तू व्यवहारनय जान । जिससे तू उत्कृष्ट अर्थान्‌ पविन्न 
होगा | बड़ा गुप्त है यह प्रभु भगवान्‌, जो सबके अन्दर गुप्त पड़ा हुआ है । 
इसकी दृष्टि न करें। किन्तु बन जाये तो यह बढ़ा सुगम हो जाता है कि हम 
अपने प्रभुके जब चाहें दर्शन कर सकते हैं । जब कोई विकल्प नहीं होता है; 
केबल एक ज्ञान ज्योतिमात्र अनुभवसें होता है उस समय जो अ्रनुभूति है 
उस सम्यरदर्शनकों साथ क्लेकर अनुभूति होती है। सो इसका उपाय बस्तु- 
सबरूपका ज्ञान है । ऐसा जानकर हमारा कर्तव्य है कि हम वस्तुस्वरूपके 
ज्ञानकों समभलें | कितना समय गुजरा है ओर-ओर फा्मोंमें और अपने 
आपके द्वितमें ज्ञानमें आनेमे समय लगता हैं। परिणाम निर्मल रहेगा तो 
पुएय सातिशय बधेगा। यह बंभव तो अपने आप छाया की तरह पीछे 
पड़ता चला जायेगा । सो स्व उपाय करके ज्ञानसार्गम लगो | 

सच तो यह है कि मात्र स्वाध्याय्से दी काम नहीं चलता | स्वाध्य;य 
फाम देता तो है; पर बिद्यार्थीकी भाति अपना किसीको गुरु मानकर अध्ययन 
करो तो उससे जो पहले पड़ता हे वह चीज स्थायी होती है । यट्ट अत्य म॑ 
पठन अपने आप हो सकता है। रुचि चाहिए ओर उस ओर यत्न हात्ता 
चाहिए एक झाघ घटा रोज उस अध्यात्मका अध्ययन करे तो बहुत कुछ 
समममें झा सकता है | सो तुम अनेझ उपाय करके इस ज्ञानवृंद्धिमें लगो | 
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बदि कोई योग्य पडित हो, निकट ही रहता हो) गावमें वसता हो ऐसे पढितों 
का आदर करके शास्त्र स्वाध्याय आदि कराकर उनसे बुछ पढो आर ज्ञान 
सीखो | यदि आप ही शिथिलता करदें) पंडित जो वोले इसका भी उंपयोग़ 
न करें तो वह. व्यर्थ लगने लगता-है | यदि तन) मन) धन) वचनुंसे ज्ञानारजन 
करें तो उससे कुछ सफलता दो सकती है । अनेक यत्नपूर्वक तुम ल्ञानाजनमें, 
में लगो। इससे दवी कल्याणका मार्ग मिलेगा । है 9० 70, प्र 
हे जीव * जो निश्चयमोक्षमागंका साधक है उसको तू व्यवहारमोक्ष- 
मार्ग जान | सम्यसज्ञान) सम्यग्दर्शन, , सम्यकचारित्र रूप निश्चय रत्नत्र्य ही 
मोक्षका कारण है | परद्रव्योंसे जुदा ्ञानमात्र आत्मांके स्व॒रूपमें रुचि होना 
सो सम्यर्दर्शन है और अपने आपके स्वरूपके प्रति ज्ञान होना; विशेषरूपसे 
यथार्थ गुणपर्पायका परिज्ञान होना सो ज्ञान हैं. और इसही आ्मस््ररूपमें 
लीन होना सम्यकच।रित्र हैं। ऐसा जाननेसे तू क्या वन जायेगा १ परम्परा 
से पवित्र परमात्मा हो जायेगा। व्यवद्दारमोक्षमार्ग ही इस जीवफा प्रथम 
पुरुषार्थ है । उसके ग्रतापसे ही उत्तरोत्तर विकास होकर निश्चयमे क्षमार्ग 
प्रकट होता है। बीतराग सर्वज्ञदेबके द्वारा प्रणीत जीव), अजीब, पुदुगल 
धमं; अधर्म; आकाश, कालका सम्यक श्रद्धान्‌ होना, ज्ञान द्वोना अर र॒ आत्म 
सयमके लिए बत्रव आदि का अनुष्ठ न होना--यह सब व्यवहार मोक्षमार्र 
है ओर निज जो सहज शुद्ध अआत्मस्वरूप है; घ्वानमात्र भ्रूब एस स्वरूपका 
वास्तवमें स्वरूप रूप आत्मतत्त्वका सम्यग्दर्शन होना, ज्ञान होना, ओर. 
अनुधान द्ोना, यह है निश्चयमोक्षमार्ग | मे ! 
यह व्यवह्यारमोक्ष मार्ग तो साधक है ओर निश्चयमोक्षमार्ग साध्य द्दे । 
यहा कोई शिष्य प्रश्न करता है कि निश्चयमोक्षम्मार्ग तो निर्विकल्प,है) याते 
शुद्ध ज्ञानका श्रद्धान्‌ होना) सोई सम्यग्दशंन,.है। वह तो ' निर्विकल्प है 
उसके सम्बन्धर्में विकल्प नहीं आता, फिर वह सावक किसे होगा ॥ व्यवद्वारः 
कक जब तक है तव तक निश्चयमोक्षमार्ग मर्दों, दे ।",्य्न्नढारमोअमागे 
दे तो निश्चयमोक्षमार्ग बनेगा । तो साधक केसे ,हुआ।? उत्तर देते हैक 
भूतनेममनयसे, परसुषरासे उसे मोक्षमार्ग कद्दा दै। अथवां सबिकल्प ओर 
निर्विकल्पके भेदसे निश्चयमोक्षमार्ग दो अकार का ह कसे ? ,में अनन्त 
ज्ञानरूप हू। ग्रों, विकहंप यत्नसाधक सागे है और निर्विकत्प'समराधिरुत 
साष्य मो मोक्षमार्ग है। केसा भी दो, जो आत्मतत्त्व हैं वे सविकत्प भौर 
लेविकल के भेदसे दो प्रकारके हैं । जो सबिकल्प'हैं वे” आश्रव श्सद्वित्रपहं 
ओर जो निर्विकल्प -है वे. आश्रव्ररद्धित हैं। तब कया करना ३ सब्विक्रेत् 
अबुर्था पदिले,दवोती के दोनि।दो पर ज्ञहा, ऐसा ही च्यम करो /जिससेस्‍निवि 


दोहा (४ ४१ 


कल्प अवस्था हो । हर * 
| देखो भेया | हमारा आपका किसी भी अन्य जीवके साथ कोई 
सस्वन्ध नहीं है । घस्में उत्पन्त हुए दो चार जो मनुष्य हैं वे भी उनना ही 
अपने से जुदा है जितना कि जगत्‌ के अन्य जीव जुदा हैं और जीवोकी 
अपेक्षा घरमे रहने वाले जीवोंसे कुछ सम्बन्ध हो) ऐसा नहीं हैं । द्रव्य भिन्न; 
'क्षेत्र भिन्‍्ल) काल भिन्न) भाव भिन्‍न। हसारी परिणति से उनकी कोई 
परिणति नहीं बनती । उनके परिणमनसे हमारी कुछ परिणति नहीं बनती, 
पर बाह रे सोह केसा आशय बसा हुआ है कि ये तो मेरे सब छुछ हैं ओर 


'बाकी सब पर हैं) पराये हैं। सो ऐसी ही चेष्ठा करो) प्रयत्न करो) « 


पुरुषार्थ करो जिससे कि मन स्थिर हो जाये। यत्र तत्र न दौड़ो | और ऐसा 
' मिथ्या आशय न पकड़ो कि लो ये तो मेरे हैं ओर बाकी सब पर हैं । यथार्थ 
स्रूप निरखों। व्यव्स्थाके नाते रह रहे हैं घरमे। पर मेरा मेरे से सिच्राय 
अन्य कुछ नहीं है। इस तिजस्वरूप तक बने रहें तो घर्म होगा, उन्नति 
होगी । पाप करटेंगे अन्यथा ऐसे परिणाम तो करते ही चले आ रहे हैं।  _ 
सूकर हुए तो क्या उन ४-७ बच्चों को अपना नहीं माना ? जव॑ गधा 
भैंस हुए तो क्या उत्त वच्चोंकों अपना नहीं माना ? बस वही रूढि चली आ 
रही है। अब तो अच्छा सम्रागभ मिल्रा, इसलिए परद्रव्योंसे भिन्न अपने 
“आपकी रुचि करो अपनी ओर क्ुफो) अपने आपके स्वरूपमे लीन हो) मोक्ष- 
सार्गमें विहार करके अपनेको निर्मल बनाओ | मोहसे, रागद्वेष॑से कुछ पूरा 
से पडेगा | अब ज्यवहारमोक्षमार्गका प्रथम अवयवभूत जो व्यवहारसम्य- 
क्त्व है; उसका मुख्यरूपसे प्रतिपादन करते हैं । 
दृग्बईं जाणइ जहठियईँ तह जगि मर्णइ जो जि। , _ 
अप्पहं करठ माव5उ अविचलु दसरणु सो जि ॥९१श॥ 
* जो यंथार्थरूपमें द्रब्योंको जानता है और ऐसा हीं, डा करता है 
' बह दी तो आ्त्माका अविचल भाव हैं। यही आत्मभाव संम्यक दशन हैं। 
रस्सी पढ़ी थी और जान गया साप छुछ अंधेरे उजेलेसें ।, अब उस समय 
' मिथ्या आशय होगा कि यह सांप है। 'डरता है, दोड़ता है), भागता है और 
जरा हिस्‍्मत की; सममरमें भरा गया कि यह्द तों कोरी रस्सी: तो क्या 
हो गया ? हक यथार्थ शअद्धान हो गया। अब कोई कहे कि जरा बसे ही 
उचक दो जेसे पहिले उचके थे तो बह न उचक पायेगा । कोई कहे कि.अच्छा 
“१०० रुपये ले लो, जसे पहिले उचके थे बसे ही उचक दो, सी न' उचक 
पायेगा यह सांप है; ऐसा ज्ञान उसे नहों आसऊता है। जब ज्ञानही सम्यक्‌ 


होगा तो मिथ्या नादक करनेकी कज्ना नहीं अर सकती है । श्र जन्र श्रद्धान्‌ 


| 
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दी गलत हैं तो ज्ञानकी कला नहीं झा सकती है। यदि उसने झरागमके शान 
ययार्थवस्तुका स्वरूप जान लिया तो उसमे मिथ्याज्ञान नहीं आरा सकता है । 

भेया | जगतमें सबसे बढ़ा क्लेश है. तो एक मोह ही है । इस मोहसें 
दूसरोंके प्रति भाकरपण होता है। बरन्तु अपना विनाश करने बाला मोह ही 
है । मोहके फल्षमें अंतमे पछतावा द्वी र ह है । क्‍योंकि मोह करनेसे आत्मा 
का मिन्नेगा 'क्या ? कुछ नहीं मिलता है । यह तो अ्रकेला जा है सोई है । 
जब मोहमें कोई सतोपफी बात नहां मिलती है तो बहा भी पछनावा द्ोता है 
तो सत्रसे बड़ा सक्ट इस जौवको मोहका है | इस मोहके सकट को मिटाने 
में समर्थ तो यथार्थजान है। यथार्थज्ञान बिना मोह दूर नहीं हों सकता है । 
प्रभुकी भक्तिसे मोह न मिटेगा। ग्रभुकी भफ्ति करते हुएमें यदि यथार्थशान 
हो जाये तो मोह मिठेगा। सो उस मोह मिटाने का कारण यथार्थन्नान हैं। 
प्रभुकी भक्ति नहीं है| प्रभुकी भक्ति तो शआत्माके शुद्धस्वरूपकी भोर भुकने 
में एक कारण है । 

जेसे बच्चोंके सिरमें नजरका टीका लगा देते हैं। जब उस वच्चे फो 
बह टीका नहीं सुद्दाता है तो वह ऐना से देखता है । सो ऐनाके देखने से 
कहीं टीका न मिट जायेगा । ऐसा तो उस लगे हुए टोकाको बता देनेका कारण 
है, पर टीका तो खुदकों ही मिटाना पडेगा। इसी प्रकार प्रभुकी भक्ति, प्रभुका 
दर्शन) प्रभुका स्मरण अभुकी शुद्ध शक्तिका स्मरण कराने फे लिए है। शव 
जो कुछ शुद्ध पुरुषार्थ बनेगा बह आपके अयोगसे चनेगा। भगवान्‌ यहां कुछ 
करने नहीं आता । हम शाप जसे लोगोंको तारने के लिए बह भगवान्‌ भा 
जाये तो भगषान्‌ तो रागी हेषी हो गया। जेसे अपने रागद्वेप हैं। फिर 
उनकी उपासनासे कुछ भल्ना न होगा। प्र यहा जव ध्यान करते है कि वह 
किस रूपमें हैं तो बह प्रभु शुद्ध है। निर्दोष है, समस्त लोकालोकको जानने 
वाला ऐ ऐसे परिणमन की शक्ति उस अभुमें है। और उस शक्तिका शुद्ध 
परिणमन द्वोता रद्दता है। ऐसी द्वी शक्ति मुकम है ओर ऐसी श्रनन्तशक्तिका 
पुझुज जेसा कि अभु है तेसी दी श्रनन्‍्तशक्तिका पुव्ज यह में हू ! 

भैया | अपने को यह मालूम पढता है कि दस ठीक कर रहे हैं। यह 
अच्छा फर रहे हैं, यद्द करना चादिए मगर ग्रभुकी निगाहमें तो किसी पिशेष 
ज्ञानीकी दृष्टिमें तो हम आप यों दिख रहे होंगे; जेसे मेदानमें सढ़कके चारों 
झोर प्राय यहासे वहा जाते हुए छोटे मोटे कीडोंका म्ुश्ड हो जाये भोर वे 
मिनभिनाते हैं, यहां से वद्या जाते हैं। इसी तरह फीड़ोंके साफिक हम भाष 
यद्दा से वहा) वहा से यहा व्यवहार किया करते हैं । तत्त्व कुछ नहीं निकलता 
मोह फरते-करते ६०-७० वर्ष हो जाते हैं श्रोर उनसे पूछो कि तुम्हारी गाठमें 


न 


5 


दोह्य १४ प्‌ 


लाभ कितना हुभा, तुम कितने मस्त हो गए। तुम्हारी आात्मामें कितना पोषण 
हुआ, कितना संतोप इकट्ठा कर लिया॥ कितना सुख जुट गया ? उत्तर 
मिलेगा सथिंग । और इतसा ही नहीं, टोटेसे पड़ गए। मोह करने से मिलता 
तो कुछ नहीं, उल्टा नुक्सान ही होगा । आत्मबल घटेगा, धाह्मशृष्टि बढ़ेगी । 
अपने को शोर हल्का चना लिया। लुक्सान ही अचुभव करते हैं, फायदा 
कुछ नहीं पाठे हैं, पर ऐसा सिथ्यात्व प्रकृतिका प्रसाद है कि सव कुछ नुक्सान 
हा रहता है. सोहमें, पर मोह किये बिना ये मानते नहीं हैं। मोह कर 
हे हैं। 
मिर्चके भासक पुरुष लाल मिर्चकों खाते हैं तो सी सी करते जाते 
हैं, आंखोंसे आसू भी गिरते जाते हैं और मांगते जात्ते हैं कि थोड़ी मिप्च 
और ढाल दो । केसा मिचका शोक लगा हैं? खा चुकने के याद जब डकार 
आती है तो गला जलने लगता ह। देखो सब अनुभव है वाया जी को ओर 
फिर बह कहते लगता है कि ओर डाल दो लाल भिर्च | इसी प्रकार मिथ्यात्त्य 
के छ्दयमे हो क्‍या रहा है ? उसी मोहके कारण दु खी होते जा रहे हैं और 
उसी मोहको करते जा रहे हैं। वह निलेंप ज्ञानप्रतिभास धन्य है जो घर 
गृहस्थीसें रहकर भी अपने आपके शुद्धस्वरूप की स्मृति रखता है ! 
यह परमागम ज्ञान निश्चय सम्यस्शानका फारणभूत है। अर्थात्‌ 
'चीतराग स्व॒सम्वेदन शुद्ध जानन परिणतिका परम्परा कारणभूत यह शास्त्र- 
झान है | शास्त्रज्ञानसे पार नहीं होता है। पार होता है. आत्माके शुद्धज्ञान 
। शात्माके उस शुद्धज्ञानमें पहुंचा देनेमे समर्थ यह शास्प्रकज्ञान है। इस 
ज्ञानके द्वारा जो जानता है भोर न केवल जनता है किन्तु इस जगत्‌में निज 
शुद्ध आत्मा ही उपादेय है-- ऐसी रुचिरूप जो सम्यक्त्व है उसकी परम्परा 
के कारणभूत जो व्यवद्दारसम्यक्त्थ है उसके द्वारा अपने आत्माका जो 
श्रद्धान'करता है पह जीप सोक्षमार्गी है । ह 
भेया  ब्यवहारसम्यस्दर्शनक्का स्थ स्‍ जानफर अपने आपमें यह 
निरखो कि ये सब तत्त्व मुझमें पाये जाते हैँ या नहीं। जिसको सम्यर्दर्शन 
होता है उसके तील भूढ़ता नहीं रहती हैं। देवमूहता, लोफसूढ़ता और 
पाखण्डपमुढ्ता। जिस चादे देबषफो मानने कौ ,कल्पना नहीं जगती है। 
चलते जा रदे है। रास्तेमें कोई चवूतरा मिल गया, सिंदूर लगा है, नारियल 
के चर-छ जटा पढे हुए है; उसको देखकर हृश्य ओर प्रकारका हो जाता 
है| यहा देब विराजमान है, भगयान्‌ बेढे हैं, देव देविया बैठे हुए हैं। उन 
भातिफों फी सिफे इतनी ही फीमत है जितनी कीमतकी घहा खपरिया पड़ी 
हुई है। तारियद्ा फी छाटें परी हुए हैं। झरे देव तो ज्ञानस्वरूफ है। शानमात्र 
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जो आत्मनत्त्व है उसको देव समझो। उस देवको'छ्रोड़कर जो रागहेपके, 
वशीभूत है; स्त्री भी साथ लिए है, कहते हैं कि यह तो'ठाकुर जी हैं; यंह 
ठकुरानी जी हैं । यह तो भगवान्‌ हैं ओर यह.भगवती जी हैं। जेसे मास्टर 
और भास्टरानी। सेठ अर सेठानी। ऐसे द्वी परमात्मा और परमात्मनी 
'चले शा रहे हैं श्रौर यह कहते जाते हैं कि यह कौन है सगमे ? यह भगवान्‌ 
का जेठा लडफ़ा है, यह तो भगवानकी विटिया है, ऐसे जो परिवारके साथ 
फिरता हो उसे देव मानना देवमृढ़ता है । 

भैया | देव तो शुद्ध श्ञानमात्र है । अब सममलो कि कोन वस्तु केसी 
है ? यह मोही किसी आशा को रखफऊर यदि जग8-जगह डोलता रहता है 
तो उससे वेवमूढ़ता मिटे केसे ? ! 

' *ल्लोकमृढ़ता क्या है ! इस न-में नहा लो तो सारे पाप धुल जायेगे | 
अरे पाप घुलते हैं ज्ञानजलमे समान करने से, न कि एकेन्द्रिय जलमें स्नान 
करने से । रेतका भँंदूना बना लेते हैं. तो उसीको ही नमरकार करते जाते 
हैं। फ्िसी-किसी वृक्षों दी भगवान्‌ बना देते हैं । कुछ कडिया लटका दीं; 
घटिया लटकी, कुछ कपडे वाध विये, उसकी परिक्रमा भी कर देते हैं। 
पीपलके पेड़में, बडके पेड़में ऐसा करते हैं । नीमको ऐसा नहीं मानते हैं, 
लेकिन नीम काससें वहुत आती हे । इस रीतिमे तो वह नीम भी देवता 
मानने लायक हैं। श्रोर ववूल्र की भी डाल पृष्ठ होती है। वब्ूल की ढालसे 
दातून फरनेमें दात पुष्ट होते हैं आर पीपलके पेड़की हवा भ्रच्छी 
होती हैं, वड़के पेड़की मी छाया बढ़िया द्ोती है । तो जिससे उपकार होता 
है उसकी पहिले रक्षा की जाती थी । वे रक्षक आज देवताके रूपमें वन गए 
हैं। वहा सम्यक्त्व ही केसे हो सकता है ? 

जो परिमंद्सह्िित आरम्भसद्दित शुरु है उस गुरुकी आराधना) 
उपासना फरना सो है पाखण्डमूढ़ता । इन मूढताबोंसे रहित हो तो सम्यक्त 
होता है। घमण्ड भी न दो धनमें। रूपमें इज्जतसे, प्रतिष्ठामें कुक्षमें। यदि 
इनमें घमर्ड है तो वह्दा सम्यक्त्व नहीं है । अपनेको निरखतो कुदेव) कुशास्तर 
कुगुरुकी मद्दिमा न गावो तो वहा सम्यक्त्व होता है । वस्तुस्वरूपमें शका न 
हो, किसी परपदार्थमें आसक्ति न हो। किसी धर्मात्मामें ग्लानि न हो; बच्चों 
की तरद' घर्मात्माबोमें प्रीति हो) बहा मोह नहीं होता | दुसरोके दोषोंकी 
ढाक सकतेकी हिम्मत हो। धर्मसे च्युत्त होने वाले लोगोंमें घम स्थित फर 
सकने की हिम्मत हो) धर्मात्माजनोंसे प्रीति कर सकता हो तपस्या छान 
श्रादिके द्वारा धर्ममे प्रभावना कर सकता हो--ऐसी योग्यता सम्यग्हशी पुरुष 
में हो जानी है । ऐसा चरित्र हो तो सममो कि हमको सम्यस्ज्ञान हुआ । 


दांहा (४ श्र्ड 
सम्य्दशेन होते से सर्चमें एक प्रकारकी दृष्टि होगी, कृतझृत्यता होगी व सर्व 
संकट समाप्त हो जायेंगे हैं । 

,,. जीवका सर्वोत्कष्ट वैभव सम्यकत्व है । अपने आपका यथार्थ परिचय 
होना इसही का नाम सम्यक्त्व हैं । यह जीव ज्ञान और आनन्‍्दस्वरूपमय 
है। श्रन्तरहृष्टि करके उसके अन्तरमे निरखा जाय तो यहा मिलेगा क्‍या 
न रूप है। न रस है, नगंव हैं, नरपर्श है, न वहां वर्ण है, न शब्द है | 
केबलज्लान ओर झानन्द लक्षण ही मिलेगा। ऐसे ज्ञानानन्दरवरूप निज 
श्रात्माका परिचय हो जाना यो सम्यक्त्व है । 

सम्यग्दर्शनमे रेश्दोप नहीं हुआ करते हैें। पहिले तीन दोप हैं 
मृढ़ताके, जिसे आत्माका परिचय दोता' है-ऐसा पुरुष अन्यत्र कहा देवचुद्धि 
नहीं कर सकता। श्रपने ही स्वरूपकी शक्तिकी तरह जिनका शुद्ध विकास 
हुआ है उनको ही देव साना गया। अपना आराध्य माना गंयां। यदि इस 
ज्ञानमय प्रभुके अतिरिक्त अन्य फ्रिसी जड़कों अज्ञानसे ठेव मानचले तो द्सका 
शर्थ यह है कि अपने आपके सहजस्वरूप का उसे परिचय नहीं हुआ । इसी 
प्रकार जिसको श्रात्मपरिचय हो जाता हैं उसकी बुद्धि लोकमें श्रविक नहीं 
फंसत्ती है। किसी परिस्थितिमे छुछ थोडी बहुत चुद्धि जाये तो बह उपयोग 
शचुद्धिपूषंक जाता है। सम्यन्दरीको भोगविषयोसेि उपयोग लगाना पडता 
) किन्तु अंतरंगमे यह भावना रहती है कि यह भंकट कब छूटे ? जिसे 
अज्ञानी जीव बड़ा बेभव सममता है. उसे सम्यम्दशी जीव ममट मानता है । 
ऐसे शुद्ध आत्मतत्त्तसे परिचित ज्ञानी पुरुष लोकरूढिमें अपनी मूढता नहीं 
फरता हैं । ' ह 
जेसे अनेफ लोग मानते हैं कि अमुक नदीमें नह लें तो पाप धुल 
जायेगे अथवा 'अमुफ समुद्र्मं स्नान फर ले नो तिर जायेगे; अमक्त पर्बनसे 
गिरकर यदि प्राण छूटें तो सीधा वेदुण्ठमे जाता है श्रथवा फोई घूलका 
पुरज मिले, पत्थरका ढेर सिले तो लोग उसे पूजते है, इस प्रकार यह आत्म- 
परिचयी अत्मा उनको आएर नहीं ठेता है । इसका तो केवल एक ही ध्येय 
है। इसकी दृष्टिमें है आत्मस्वभाव अर भफिके विपयसे हैं परमात्मदेव । यद्द 
आाध्मस्थभाव जिसका विकसित होता हैं. ऐसा आह्मसा दों फे सिधाय उसका 
ओर फोई तीसरा लक्ष्य नहीं होता ऐ । ' 
ऐसे ज्ञानी पुरुषके लोकमृढ़ता नहीं होती है । साथ ही पाखण्ड मृट । 
भी लहों होती । शुरुके नास पर जिस चाह को टितकारी मान ले। ऐसी बुद्धि 
सम्यग्हटीमें नहीं जगती । यों त्तीन मृद्तावोसे रंदित स्वस्थ जीवफे सम्यन्दर्ण न 
फा-पिकास होता है । सस्यस्दष्टी पुरुषमें मद तंदीं होता है । उसके पान मद 
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है। बह जानता हैं कि ज्ञानका भथाद पथ हैं समस्त विश्वको एक साथ जान' 
दिया जाये, फिर भी झानमें ऐसी सामथ्य है कि ऐसे श्रनगिन्ते विश्व हों तो” 
भी यह ह्रान जानने को मना नहीं कर सकता है। इतने विशालज्ञानका 
निधान द्वोकर क्या अपनेमें ज्ञानका गवं करें ! 

उस ज्ञानीके ज्ञान का गर्ष फरनेकी बुद्धि नहीं पंदा होती है । प्रतिष्ठा 
में, पूजामें, इप्जनमें उसके गये नहीं दोता हैं । बह जानता है कि इज्जत) प्रतिष्ठा 
आदि कुछ पीजें नहीं हैं। कुछ थोड़ीसी इजन हैं, पर मरणके बाद कीडा| 
यन गए, पशु वन गए तो भरद्वा क्या यह इस्नत सधेगी ? यह इज्जत चिल्कुल 
व्यर्थ है । स्वय का स्वय के द्वारा यदि अनुभव है तो सद्दी मायनेमें इज्जत 
हो सकती है। तो वह इज्जत होगी कि तीथंकर श्ररह्ठतके समवशरणम 
बिराजमान होंगे । 

यद्द मायामयी इज्जत ओर इस इज्जतका भी करने बाला कोन है ? 
दीन पुरुष जो स्वय अशरण हैं, जन्ममरणके घक्रमें लगे हुए हैं, उन जीवोके 
द्वारा कोई इज्जत प्राप्त हो तो वह इप्चत बेकार है; वह इज्जत अस्थिर है | 
हनी जीवके इज्जत का मद नहीं दोता है। सम्यग्दट्टी पुरुष यद्यपि उच्च 
कुलमें द्वी पेदा होता है? पर उसे किसी भी कुलमें पेदा होने का मद नहीं 
होता है। बह जानता हैं कि यह कुल क्‍या है ? यह कर्मोके उदयका विप्रक 
है। जेसा उदय हो तेंसा लोकमान्य श्रथवा लोकनिन्श कुल श्राप्त हो जाता 
हैं। यद कुल मेरी आत्माका कुछ नहीं है। मेरा कुल तो चेतन्यस्वरूप है। 
ऐसा समभमने वाले ज्ञानी पुरुषके कुलका मद नहीं होता है । आत्मपरिचयी 
सम्यग्दषी जीव जातिका मद नहीं करता है। हम बड़े ऊँचे कुलके हैं; गड़ी 
ऊँची जातिकेहैं-- ऐसा सोचकर वह श्ञानौ पुरुष अपनेमें मद नहीं झाने देता 
है । वह जानता द कि जन्ममरण एक बला है। इससे छूटना है इसकी क्‍या 
तरकीब फरें ? 

झानी को अपने वलका भी मद नहीं होता है । काहदे का बल हमारा' 
बल तो भनन्त वीय॑ है। तीयथक़र प्रभुके शरीरवचल अनन्त होता है, इसके 
लिए हृष्टान्त दिया है। नेमिनाथ भगधानने इतना ही कहा कि हमारी यह 
श्रगुली टेढ़ी कर दो तो फोई भी टेढ़ीन कर सका। उपमा दी जाती 
तीर्थंकरके शरीर बलकी, इस प्रकार जेसे बीस बकरोंमें जितना बल हैं उतना 
बल एक घोढ़ेमें हो सकता है। चीस घोडोंमे जितना बल है, उतना बल एक 
भैंसामें हो सकता है, बीस भेंसोमे जितना बल हैं. उतना वल एक द्वाथीमें 
हो सकता है| जितना बल बीस द्वाथियोंमें है उतना बल एक पराक्रमी सिं में 
हो सकता है। जितना बल २० सिंहोंमें है उतना बढ़ एक साधारण देवसमें' 
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हो सकता; है। चक्रवर्ती में हो सकता है, वीसो चक्रंवर्तियोंमें ज्गो बले हैं; 
उतंना देवोंमें हो सकता है । उससे कई गुणा वल इन्ह्रोंके ही सकता है छोर 
कितने ही इन्द्रो जेसा वल् तीथंकर भगवानकी अशुलीमे हो सकता है । ऐसा 
चह बल इस जीवको सहज श्रनायास श्राप्त होता है । ज्ञानी पुरुष शरीरफो भी 
अपना नहों मानता तो शरीरके वलका मद्‌ क्या करेगा ? 

ज्ञानी जीव अपने विशुद्ध परिशामके वलसे ऋद्धि-सिद्धि प्राप्त केर 
लेता है। ऋद्धि-सिद्धिकी आप्मि शुद्ध ज्लानसे ही होती है। अपने आपको 
मात्र ज्ञानस्वरूप लक्ष्यमें लेना, क्चल ज्ञानप्योतिमात्रे अनुभुवना। इस अनुभव 
में ऐसा प्रताप है कि सिद्धि, ऋद्धि, अ्नाइलता, निर्जरा आदि जो जो भी 
मंगलमय तरव हैं, वे स्घग्राप्त हो जाते हैं । क्गाचित सिद्धि भी हो जाये 
तो उसके भी उसका मद नहीं होता है । 

ज्ञानीको तपस्यामें मद नहीं होता है | वह जानता है कि स्वोत्कृष्ट 
तपस्या तो एक शतान्नानानुभूति है। उसकी ही साधनाके लिये ये समस्त 
वाह्मतप हैं । इन बाह्मतपोंकी सिद्धि एक निज सम्पत्तिकी प्राप्तिक लिये है । 
एक तपस्या अतरग के लिये साधक है। वह अन्तरगरयें ही स्वय है, होती 
है; उस तपका ज्ञानी पुरुषमें मद' नहीं होता है | इस प्रकार मदोसे रहिन 
ज्ञानी पुरुष अपने सम्यक्वकी साधन्ामे, जानकी आराधनामें लगे रहते 
हे | सम्यग्दर्शन की दृष्टि ही इस जीव को भल्नों कर सकने घांली 

। 

यह ज्ञानी जीच यत्र-तत्र अनायतनोमें नहीं #टक्ता है । उसे अपने 
आपमें मालूम हो गया हैं कि यह मेरा एक आत्मप्ररेश ही है | सेरा परिवार 
मेरे आत्माके असाधारण गुण हैं । मेरा वेशवव यह सब॑विशुद्ध परिणमन ही: 
है। इस मेरेका मे ही बुरा कर सकता हूं, में ही भला कर सकता है, ही 
अपने आपको चाहे छुगतिमें ले जाऊँ, चाहे सुगरिमें ले जोऊ, इस्मे विसी 
दूसरेका हाथ नही है ऐसा जानकर वह अपने श्यपमें ही आश्रय और 
आलम्वन लेनेका यत्त करता है । बह अनांयतनोंसें नहीं भटक्ता है। कुद्देब, 
कुशारु, कुगुरुआदि का वह सबन्ध नहीं बनाता है । सी पुरु:का शण 
विशुद्ध दशन है । उसे अन्तरगमे किसी भी पअ्रकारका भ्य नहीं है। 

भय सात होते हैं-- (१) इहलोकभय, (३) परलोकभय: (३) 
सरणभय, (४) आकस्मिकभय; ( ४) अरक्षाभय, (5) वेदसाभय, (७) 
अगुप्तिभय। मेरे लिये मेरा आत्मा ही लोकपरलक है। जेसे किसी पुरुषगे 
इष्टका वियोग हो जाता है। तो लोग कहते हैं. कि इसकी 


की दुनिया बुक गई। 
इसकी दुनिया इसके ही पास है ओर इसकी दुनिया विगड़ गई- ऐसा लोग 
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कहते हैं। मेरी दुनिया मेरा दी उपयोग है । इस उपयोगमें परका क्या भय 
है ! परसे कोई आशा रखें) परसे कोई राग करूँ, परसे अपना दित मानूँ 
ओर परकी परिणति मेरी बाल्याके अलुकूल हो- ऐसी आशा करू तो भय 
और शंका हो सकती है | के 
जिसने हे बरूपके ज्ञानके द्वारा सर्व कुछ यथार्थ निर्णय कर लिया। 
बह निर्भय रहता है. । एकका दूशरेमें कत्तेव्य भाव रच भी नहीं होता है | 
भरते ही कोई पद्षार्थ किसी अन्य पदार्थका निमित्त पाकर किस ही रूप परि- 
ण॒स जाये, मगर उसका परिणमना उसके ही स्वभावसे, परिर्णातसे प्रकट 
होता है। कोई दूसरा पदार्थ किसीका परिणमन नहीं बना देता है। इस 
कारण इसे इस लोकमें कोई भय नहीं है। क्या होगा श्रधिकसे अधिक * 
कुछ धन न रहेगा, कुछ वैभव न रहेगा तो भी इस आत्माका अस्तित्व तो 
नहीं मिटता । इसका ढर क्या है ? जेसा ही वही सही । क्‍या डर इस लोक 
में हुआ करता है ? उसका इस लोकमे जीवन सुखपूर्बक व्यतीत हीता है। 
फष्ट क्‍या है ? शरीरका कष्ट । कष्ट नहीं कहलाता हैं, वह कल्पन्नाजन्य है। 
में श्रपनी कब्पनाकों इलट लू तो इसमें कोई संकट नहीं हो सकता है। उसे 
इस लोकमें भय नहीं है। परन्तु ल्ञोक मायने उत्कुष्ट लोक । परका श्रर्थ है- 
उत्कृष्ट । वह उत्कृष्ट लोक मेरा में ही हु। एक भवका मरणा होने के बाद भी 
जिसे परलोक कहते हैं, वह यही में ही तो हू। श्रांज किसी स्थितिमें हो तो 
धह स्थिति टृटकर कल किसी दूसरी स्थितिमे आये तो डसे लोग परलोक 
कहे लगते है। पर यह तो बहीका चही है। यह दूसरा जीव नहीं हो 
सकता हैं । मेरा परलोक में ही हू श्रोर जो शुज्नरगा वह मेरी ह्वी परिणरति- 
तो गुजरेगी | 
जेसे जिसके बुखार चढा है) तो वह अपने आपमें अपनी हिम्मत 
बना लेता है । जाडा लगता है तो वह जानता है कि यह तो बुखार है। इस 
बुखारमें तो ऐसा हुआ ही करता है। इतनी समम होने पर वह अपने 
आपमें हृढ़ता बना लेता है ओर सकटोंका अनुभव नहीं करता है। जितने 
सकट आते हैं, वे आत्माके विकारपरिणमनसे आते हैं। जितने सबट 
मरनेके भयसे हुआ करते हैं, उतने सकट मरनेके समभमें नहीं हुआ करते 
हैं । परल्ोक यह में स्वयं दी हू। मेरे परलोक्कों कोई दूसरा विगाड़ नहीं 
सकता | में अपने आपके इस उत्कृष्ट चेतन्यस्वरूपफो मनिरखता रहू तो मेरा_ 
रच भी इसमें घ्लाभ नहीं है, वेदनाका भय नहीं है। चेदना विद धातु ” 
बनी है; जिसका सीधा अर्थ है वेदना अर्थात्‌ जानना। जानना झआात्माका 
स्वरूप है, चह भयके लिये नहों होता है । यदि वस्तुका स्वरूंप वस्तुके बिगाद 
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के लिये हो जाये तो वस्तुका अभाव द्वो जायेगा। में जानता हूं कि शरीरमें 
भी पीड़ा हो तो वह्मां भो यद्द में जानता हू । शरीरकी पीड़ासे आत्माका 
अनुभव नहीं होता हैं। किन्तु शरीरमे कुछ &रकत हो जाने पर शरीर में हूं 
या मेरा है- ऐसी जाननमात्र दृष्टि रखते हैं, उतनेमे वह पीड़ाका असुभव 
करता है | 
गजकुमार मुनि जिसके सिर पर अगीठी रख दी गई, उस नोजवान 
का कल पिवाह हुआ और आज विरक्त हो गया | तो उसके स्वसुरको क्रोध 
आा गया। इस दुष्टमो यदि मेरी लड़कीकों ऐसी तकलीफ 3ेनी थी तो 
विवाह ही क्‍यों किया, सवन्ध ही क्‍यों किया ? उसके क्रोथका पारा तेज हो 
गया तो सिर पर मिद्दीका बाध-बांध कर फोयलेकी अंगीठी जलाई । कोयला 
डाल दिया, जल रहा छे किन्तु जिसने शरीरसे भिन्न आत्मस्बरूपका 
परिचय पाया, वह तो आनन्ठमे ही तृप्त हैं । 
यह आत्मपरिचय पाया जा सकता हैं। चीजें दो हैं- (१) चेतन्य, 
(२) शरीर | तो शरीरकों न जानकर, शरीरको न देखकर केवल आत्मा 
को ही जाने तो ऐसा जाननेमे कोई दूसरा रुकावट नहीं डाल सकता हो। 
पह ही स्वय भज्ञानवश अर्थात्‌ विषय-कपायोंसे प्रेरित होकर अपने आपकमें 
थराधा दालता है। कोई रा पुरुष इस जीबके सम्यक्त्व ओर आचरणामें 
बाधा नहीं डाल सफता हे। वह गजकुमार सुनि प्रथम तो शरीरका ध्यान 
ही न रखते होंगे कि में शरीरको लिये हू था शरीर मेरेमें चिपका है; वे इस 
शरीर पर ध्यान नहीं रखते होंगे । कदाचित्‌ घटनाका भी क्षान होता होगा । 
तो जेसे कहीं वाहरमे अग्नि जल रही है, बसी ही दृष्टि वे डालते होंगे । इस 
प्रकार भेदविज्ञानकी हृढताके वलसे देख रहे होंगे । सो यह ऐसा हो रहा हैं, 
पर मुझमें नहीं हो रहा ऐ- ऐसे शुद्ध आत्माकी विभूति चाले संत पुरुषोंके 
वेदनाका क्‍या भय हो सकता है ? 
इसी प्रकार ज्ञानीको मरणका भी भय नहीं होता है । मरणका भय 
उन्हें हुआ करता है, जिनके मोद्द और रागकी बर्तना है। मरते समय दुख 
नही होता किन्तु जिस बस्तुमें राग है; उसके छूटनेका दुख हुआ करता है । 
जिस औशीने सोहका विनाश कर लिया है- ऐसे प्राणीको मरणके समय दुख 
नहीं होता । हाय, सेरा मकान छूटा जा रहा है। यद्द घरकी दोलत छूटी जा 
रही है“ ऐसी दृष्टि रखनेके कारण मरनेके श्रमय क्लेश द्वोता है | केबल 
आत्माको ही जो देख रद्दा हो, वद तो जानता है कि यह में झात्मा पूराका 
पूरा हू, सुरक्षित हू । यह लो मे जा रहा हूं) इसमें कोई द्वानि नहीं है। हानि 
तो वह्दी पुरुष देखता है; जिसे किसी परपदार्थमें ममताहै, परपदार्थोमें लिसके 


६५ परसाताप्र काश प्रबप्ततत पचम भाग 


ममता नहीं है। उसह मरते समय ठुःख नहीं होता । कया द्वानि है 
बस जेंसे कोई पड़ा आकीसर किसी दूसरी जगद तबादले पर जाये, तो 
कम | होता है। जिनन। उसके सामान है। सयझों धरन के 
क् रा से नकर मित्र जतते हैं और जहां जायेगा; पहा श्रगयानी 
चलेगा । लग उ छुफ हो रहे होगे+ ऐसे फ्रिस्ती पिशिष्ट आफीसरको तवाटते 
के समय स्लेरा लह्दों दोता हैं ऐसे ही ज्ञानी पुदय जो जानता है कि में सर्वश्र 
अपने छ्ी चतुटयस्थ॒रूप हू, यद में हू, तो उनना ही । कहीं अन्यत्र जाऊं तो 
भा उतत्ता है है | बच्चु पूृष्ण है; उससें से कुछ दृटता नहीं है. अ्रथवा किसी 
प्रन्य पस्तुसे कुद्र मितता भी नहीं हैं। प्रत्येक पस्तु स्वय सिद्ध है। भा दि 
सिद्ध है, पह जितना था, उनना ही'है। उसमें से कुछ निऊज्नता नहीं हैं श्र 
ते उसमे कुब्र जड़ा जता है । तत्र इसका मरण ही क्या क्षेत्रान्तर हो गया। 
फ्सा सकने श्रात्ने सन्‍्यस्ह टी: पुरा मरणऊा भय नहीं दोता हैं । 

हे इस अरक्षाक्ा भी भय नहीं हैं| हाय | मेरी रक्षा करने बाला कोई 
नहीं 8- ऐसा उसे भय नहीं होवा | क्‍या होगा ?' वह स्वयं सुरक्षित है। सतत 
है। श्रायत्े आप परिपूर्ण हे । यह्‌ अधूरे अध्नित्त पाला नहीं है कि मेरा आधा 
छाश्तित्त्व हो गया, 'ग्रव आया ओर पतन है । यह में पूरा का पूरा हू । इस 
पूरे मुझमें जो परिशतरि पत्नी है; बह भी पूरी की पूरी बनती है। पूरी 
परिणतिक बाद दूसरी ज|*परिणति वसनी हैं, बह पूरी परिणति बनती है। 
पूरी चन जाने पर भी पूरी परिणति रहती । इस पूर्ण आत्मस्वरूपमें, इस पूर्ण 
पर्यायक्रे निकल जाने पर भी यह पूर्णक्ी पूर्ण द्वी रहती है। ऐसे स्वन'सिद्ध 
अपने आपमें सुरक्षित परिपूर्ण: आत्मानुभूनिकी भावता फरने वाले संत्त 
पुरुष म्रणका भय नहीं क्रिया फरते हैं । इस जीवनमें सारभूत काम समाषि- 
मरण है। जीपन भर वर्म कार्य किया और मरण समय अपने परिणाम न 
समाल,सके) सतल्लेश किया; चित्त विचित्र बताया; रागरूप बताया तो इस 
जीवनमें जो कुछ किया है, वह सब हीच वलका द्वी गया | सम्यग्दष्टी पुरुष 
समनापूर्वक ही सरणका यत्त करता है ओर रक्षाक) अरक्षाका रंव भी 
भय नहीं करता है। 

कुछ भी स्थिति गुजरे पर आत्माका अतुभव हो। लेसे लोग शरीरके, 

थक जाने पर विहल हो जाते हैं) धवढ़ा जाते हैं। दाय ! मेरी बुरी हा 
हो गई मैं थक गया, पर दिम्मती पुरुष थक्र जाने पर भी जानता दे कि 
क्या होगा; आखिर अग' ही तो थक गये हैं। वे धाथ पर मेरे ही, पास हैं 
उतमे थकानका किया श्रनुभव किया जाये ? कुछ भी परिस्थिति भाये, पर 
यह तो झें वही का बद्दी हूँ। इस मुममें से तो कोई कुछ चुरा. नहीं सकता है 
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कौर न कुछ इससें संग कर सह है | छ्लानी पुठरको अस्क्षक्ा भो भय 
नहीं होता है। हाय में अगुप्त हुई मेरा प्रेत सुरस्चित कित्राड। बाला नहों 
है' अथवा किसी जगइसे चोए ढ। क्रुगफा रोस्‍्ता बन सफ़ता है। में तो बढ़ा 
अशुप्त हू--ऐसा भय सम्यग्हरी पुछबके नहीं हो ता है । 

बतारसीदासके कथानकमे पढ़, होगा कि चोर अय।॥ बहुतसा साल 
इकट्ठा किय॥ चोर स्पथ उस म'जको न उठा सही स्ूयथ बंदाशमोदासने 
उसको वह माल उठा दिया। कहा भाई | तुख्हें उठाने त्कतीफ हो रही है 
तो दस तुम्दायी तकलीफ को मिटा दे। फत्र क््य| हुआ कि चोर जब घर 
पहुचा तो मांसे कहा कि आज तो ऐसे घए्से चोरी करके लाए दें कि चोरी 
सीकी हैं. ओर उस वेजकूकने सेरे सिए पर लाई भी दिया। तो वह मा 
बोलती है कि बेटा वह बनारसीद[|स ही होगा, उसको माल नहों पच सकता 
है । वह धर्मात्मा है। चोर बह माल वहीं दे जाता है व चरण छूता है । 

... बह-एक दीन पुरुष है जो अपने आत्मस्वछ्पक्रा विश्वास नहीं करता 
है । वह बेंठे ही बैठे. कितली ही विवत्तियां घुत्ा कैता है । इसमें उदयका ही 
तो अन्तर है. । पुण्योदय बाला सुरुप कितना द्वी बतका दाल करे, खबे करे 
पर उसके पुण्यका उदय है। बह व्यर्थ नहों जा सकता है। ओर व्यर्थ जाये 
तो समझो के पापका उदय आतेक्ला काल था। धवह़ों गाड़फ़र रखनेसे 

६. जे आज की 0 इक अं  कत 
सपालो। परदुत्याके अवुपर अएपिप्रर्तं आत्वाका परुर्आाथ नह्ठों चर 
सकता है। यद्द आत्मा परमे क्या कोगा ) कुद्' भो परमें नहीं कर 
सकता। है | हु 

एक सेठ था। वह राजाका प्यारा थी) गरीब दो गया | राजाने पदित्ते 
कहा था. क्षि तुम-पर कोई आपत्ति आयेगी'नो दृ॒मत तुम्दारे कश्टको मिट देंगे! 
बहू राज के पास पहुचा। रजाने उसके सिर ऋमए रदेने को हे दिया और 
साथमें बीस वकरियां दे-द। । बह राज २-४ दितवादपे पूछ से ता हि आज 
फलों वहरिया, है। अप १८ बफरो रहू गई, रो मर गई। फिए कभी पूछा; 
तो१६ रह गई, १७ रह गई । इसो तरहसे ६ संड़ीने गुजर गंए । ६ महीने क्के 
बदमें एक दिनापूछा तो कह्दा अब्ार० बकरी हैं। तो राजा बोलेता है कि 
तुप्त जितना;धत चाही'ले लो और अपना व्याप्गर करों! सेउने पूद्रा कि 
६ महीने क्‍यों हेँरान करिया.? इननी बात, पद्िले ही? दें ढेते तो' हम कभी 
अपना काम शुरू कर'देते। राजा' बोलता है कि दम उुम्दारे भाग्यकी परीक्षा 
कर रहे थे कि कत्र भार्य अवल रोता है । जब भाग्य प्रबन्ञ हो तव दें अन्यथा 
पापके छ्यमें तो सब नष्ट हो जायेगां। जब'मैंने बकरियाँकी गिनती की 
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ओर यह, समझ लिया फ्रि अत्र उदय ठीक ९ तो जितना चाहे घन ले 
जाबो । सेठ कहता है कि जब मेरा उदय अश्रच्छा है तो मुझे कुछ न चाहिए | 
भैया | सासारिक वातोमें कर्मोकी प्रवानता है ओर सोक्षर मार्गमें 
पुरुपार्थ की अवानता है। शुद्ध परिणामोसे ही जीवका कल्याण सम्भव है । 
ऐसा जालकर अपने आपका शुद्ध परिणाम बनाये रखनेका यत्न करो | 
शोर बह यत्न- ज्ञानस्थभाव की हृष्टिसेद्वी सम्भव हैं. अन्य पदार्थोसे नहीं! 
हसलिए अपने को ज्ञानमात्र अलुभव्र करनेरा यत्न करना ही श्रेयस्कर है ! 
समभ्यग्दट्री जीवको आकस्मिक संय नहीं होता है अर्थात्‌ अनानक 
मेरे अनिष्ट कोई नहों जाये -ऐसा कोई सय नहीं रहता है । इसका कारण 
यह है कि प्रथम तो इस जीवको यह्द श्रद्ध/ है कि किसी भी अन्य पदार्थसे 
मुभमे कुछ 'आता नहीं है। दूसरे एक सर्वज्षके ज्ञानकी ओरसे यह कहां 
जायेया कि जब जो द्वोता हैं. तब वह द्ोता ही है । इस कारण आकरिमिक 
कुछ भी नहीं हुआ करता है--ऐसा ही निश्चल श्रद्धान्‌ सम्यग्दृट्टी जीवके 
हुआ करता है । यों ७ अरक्रारके भयोंसे रहित सम्यर्दर्शन एक ऐसा निर्मल 
पद हैं. कि जिसके कारण इस जीवकों ससारका कोई सकट नहीं रहता है| 
इस प्रकार यह जीव जीवादिक ७ तत्त्वोंका श्रद्धा करता है। जीवादिक 
तंत्वींका ज्ञान करता है झर अपने दी श्रात्मस्वरूपमें अविचल रूपसे रहता 
। ऐसा जो यई सम्पक जोब भाव है। बद हो इस जीवका वास्तविक 
शरण है | 
इस अज्ञानी जीवने अज्ञानबलसे जगतके सब जीवॉम दुविधा भाव 
कर जिया है | किसौको इष्ट माना है अ।र किसी को अनिष्ठ साना है। जब 
मेरे स्वरूपसे बाहर वास्तवर्में कोई पदार्थ मेरा हित नहीं कर सकता है, मेरी 
कुछ भी परिणति नहीं कर सफता दे, तब मेरे लिए वस्ठुत' ईष्ट कोन है 
और अनिष्ट फोन है ? जद्ा तक इस जीवमे इष्ट ओर अनिष्ठकी बुद्धि रहती 
है बहा तक रागबश यद्द जीव कर्मोक/ वब रहता है--ऐसा यह सम्यकत्व 
सर्व सारभूत हैं। चिंतरामणि यही है। कल्पइृक्ष यदी है; कामधेतु यही है, 
ऐसा जानकर भोग आकाक्षा के समस्त विकह्पजाल त्यागनों चाहिए। 
चिंतामरि उसे कहते हैं. कि जिसके रहते हुए जो बिचारो सो मिल जाय । 
ऐंसी चिंतामणि जड़ पदार्थो्में कुछ भी नहीं है. कि जिसके समीप झा जाने 
पर जो विचार करें वह मित्र जाये; किन्तु आत्माका जो निर्मल) 00008 
आशयरहित परिणाम है उसमें यद्द सामर्थ्य है कि कुछ चिन्ता न आयेत 
सिद्ध | 
री अल यह बात है कि सम्यश्हट्ी जीव किसी भी बातका चिंतन 
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नहीं किया करता है । जो अपने मोक्षमार्ग ओर संकट विनाशके योग्य उपाय 
हो उसको ही फिया करता है । रत्नत्रयरूप कल्पवृक्ष एक ऐसा वृश्चष होता है 
कि जो मांगो सो तुमको मिल जायेगा ! आत्माका निर्मल सम्यक्त्व परिणाम 
ऐसा समर्थ परिणाम है कि केवल सांगो ही । इस सम्यक्त्वके कारण उसको 
जो कुछ द्वितरूप है वह उसको आप्त हो जाता है | ; 
कोई गाय कामधेनु कहलाती है । जितना चाहे दहते जावो, लेकिन 
वास्तविक कामधेनु एक आत्मपरिशाम है । इस आत्मपरिणाम से जितना 
भी मंगल शुभ चाहो उत्तना आप्त होता जाता है। ऐसे उस सम्यक्त्व परि- 
णामको हे मुमुक्ष॒जन | योगोंकी आकांक्षा छोडकर ध्यान करो । श्न्य ग्रन्थो 
में भी ऐसा ही कहा है कि जिसके हाथमें चिंतामणि है, जिसके कल्पब्ृक्ष हैं 
जिसके एक कामधेनु है उसकी ओर क्या प्राथना कर सकते हैं | इस प्रकार 
सम्यक्त्वकी सहिमा का वर्णन करके अव यह बतलाते हैं कि जिन ६ द्रव्योंके 
द्वारा जो कि सम्यक्त्वके विषयभुत है, तीन भुवनमे भरा हुआ ठहर रहा है 
उसको तुम इस प्रकार जानों ऐसा मनमें सकल्प करके इस सूत्रका कथन 
करते हैं । 
दृग्वः जाणदि ताईँ छह तिहुयणु भरियड जेहिं | 
आइ-विणास-विवज्जियहिं णाणिह्वि पभणियएहिं ॥१६॥ 
प्रभाकर भट्ट ! परमागममे प्रसिद्ध इस द्रव्य को जानों जिससे ये 
समस्त तीन लोक भरे हुए ठहर रहे हैं। द्वव्यार्थिकनयसे देखा जाये तो 
किसी भी द्रव्यका न आदि है ओर न विनाश है। ओर फिर ज्ञानियोके 
द्वारा यह कथित है कि इन ६ द्रव्योंसे यह लोक भरा हुआ है । इसके लिए 
न कोई हरा है, न कर्ता है, न रक्षफ है। इन समस्त पदार्थोके सम्बन्बमें 
जिसको यथार्थ जानकारी हुई है, ऐसा पुरुष समस्त सकटोंसे दूर हो जाता 
है। यद्द समस्त विश्व जब ज्ञात होता है. तव यह पता पडता है कि ये हैं 
कितने पदार्थ) क्‍योंकि पदार्थोंके समूहका ही तो नाम विश्व है। पदार्थ कितने 
हैं ? यह वात तब ज्ञात होती है जब यह ज्ञात दो कि एक-एक पदार्थ कितना ' 
हुआ करता है? के ह॒ 
+ एक पदार्थ उतना होता है जितना कि एक परिशमन जितनेमे पूरेमे - 
रहे ओर उससे बाहर न रहें, उसे एक पदार्थ कहते हैं । यह चोकी है एक 
खूँट जलता हैं तो दूसरा खूँट नहीं जलता है । मालम द्वोता हैं. कि यह एक 
पदार्थ नहीं है, एक पदार्थका परिंणमन हो ओर उसके बुछ अशं,में हो, यह 
नहीं हो सकता है। जिस जीवसें सुख होता है तो यह नहीं हो सकता है कि. 
आधे गदेशमें सुखका परिणमन हो और आधे प्रदेशमें न हों। एक परिण- 
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मन जितना पूरेमें होना ही पडे और जिससे बाहर चुछ कभी न हो उसे 
कहते हैं एकपदार्थ। अच इस युक्तिसे जगतके सथ पदार्थोकों रखो | जीव 
जीव सब भिन्न-भिन्न एक-एक पदाथ हैं क्योकि एक जीवका अछुभव दूसरे 
लीवमें नहीं होता है और च्स जीवम घह अनुभव समस्त प्रदेशोंमें होता है। 
एक परिणमन, वही परिणमन्न सारे प्रदेशमें है । इसलिए जीव रवय एक-एक 
पदार्थ हैं। इन्त भीतिक पदार्थम एक एक पुदगल अर एक-एक पढ।थ है । 
बह अरुका रूप वदलेगा तो एक अणुमें ही बदलेगा, दूसरे अरुमें नहीं 
बदल सकता! है । इसलिए एक-एक परमाणु एक-एक पुद्गल पदार्थ है | 

इस प्रकार अनन्त तो इस लोव में जीव हैं ओर उनसे भी श्रननत्गुरों 
इस लोकमें पुदूगल हैं | मुक्त जीव जितने हैं उनसे अनन्तगुशे ससारी जीव 
हैं और एक-एक संसारी जीवके साथ अनन्त तो शरीरक परमाणु चिपक हैं 
ओर अनन्त शरीर परमाणुवोके पिण्डरूप शरीर के साथ उससे भी अनन्त 
गुणे तेजस वर्गणाएँ लगी हैं ओर एक जीवके साथ तेजस वर्गेणाक जितने 
परमारा लगे हैं उससे भी अनन्तगुणे कार्माणवर्गणाओके परमाणु लगे हैं 
और इतना दी नहीं किन्तु इस जीवक साथ ऐसे कर्मोका विश्वसोपर्चय लगा 
हुआ है । जो अनन्त सख्यामे इस जीवके साथ उस्मीदवार रहकर लगे हुए 
हैं, वे विश्वतोपचय वर्तमानमें कर्मरूप नहीं हें किन्तु इनके लिए तेयार रहता 
है कि यद्द जीव करे तो विभाव। उसी संसय यह विश्रसोपचय क्मंरुप वन 
जाता है । ह थे 
सेया | इस जीवकों कमबव करनेके लिए कहों बाहरसे नहीं टटोलना 
पड़ता है) कहीं वाहरसे कर्म नहीं लाने पड़ते हैं, किन्तु इस जोचके साथ एक- 
क्षेत्रावगाहरूपमे अननन्‍्तविश्रसोपचय परमाणु लगे हैं, ओर जेसे, कर्म 
बननेके उम्मीदवार अनन्तविश्रसोपचयके अर है, इसी प्रकार शरीररूपी 
परिणमनके उम्मीदवार अनन्त शरीरके भी विश्रसोपचंय लगे हैं । ऐसे एक 
जीवके साथ अनगिनते परमाखुबोका पिए्ड लगा हुआ है। वह दवाथी दी 
अथवा चींटी हो अथवा ओर भी सूक्ष्म निगोदिया जीब हों, प्रत्येक जीबे 
साथ अनन्तपरमाणु शरीर) परमाणु तेजस ओर विश्रसोपचय--ये सब लगे - 
हुए हैं। यह जीघ पर-उपाधिके बीच फसा हुआ है । ओर संकट कितने हैं 
जिनकी हद नहीं है। जब तक कस लगे हैं तब तक यह जीव सकटमें है । 
सुख भी सकट है ओर ढु.ख भी सकट हैं। बल्कि ढुँ खमें तो आत्मसावधानी 
रह सकती है। पर ब़ुखमें भी आत्मसावधानी रख सके ऐसा बिरला ही इानी- 
पुरुष होता है | इष्टबुद्धिकी परिणति हुई कि वह अपने ख॒रूपको भूलवर 
बाह्मपदार्थोमं लग जाता है। ओर अपनेकों एक अधेरे के गानाधशरणोमे 
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रखर्ता है.। 0 जो 
' भैथा ! जिसे अपने अपेका शॉसॉनन्देस्वेरूप' शक्ति नहीं दोता, वह 
आनन्द कहांसे पोयेगां ? बंहसुर्खकी आकुलता पायेगा यां हुंःखेंकी 'ओआकुलता 
पायेगा * जेंसे' दुःख भोगना' क्षोममे'ही हो सकता है, इसी प्रकार ससारके 
सुख भोगना भी क्षोम नहीं हो संकिता 'है'। हैं 

जो: जीव सुख' ओर दुःखको' एक समान मार्न सकता है वह ज्ञानी 
जीव है | ओर इतना ही' नहीं, सुख दु ख का कौ रण जो पुर्य ओर पॉप है) 
फर्मोद्य है!उसकी जो समान सीने' वह एक विशिष्ट ज्ञानी है ओर इतना ही 
नहीं, पुरय ओर. पाक कारणभूत' शुभपरिणांम और अशुभपरिणाम को 
आत्मद्वितके परिशांम॑के मुकायलेग' अभिन्न और एक ' समान माने-ऐसे ज्ञान 
स्वरूप विरले! ही पुरुष होते हो!। जिसकी दृष्टिमें यथांथ शुद्ध चेंतन्यरवरूप 
इृष्ट होता है वह ही पुरुष! ज्ञानी होता है और कर्मोंका क्षय कर सकता है.। 
इस लोकमे? कोई भी पदोर्थ विश्वासके योग्य नहीं है। ऑज है; कल न॑ रहे, 
वे अत्यन्त/मिंन्न हैं, इन' परंपदार्थोंसे कोर सिद्धि नहीं होती है+- ऐसे जो 
सबसे 'निराले अपने चतुष्टयमांत्र आत्मं्तत्त्वफा अनुभव करता 'है, ऐसे ज्ञानी 
पुरुषमें ही परसे उदासीननाकी 'सामर्थ्ये अ्ंकेट होती है । 

सर्व लोक ६ द्रध्योंसे भरा हुओं दै। जो जीच ओर'पुदूंगल है वह , 
क्रियावान्‌ भी है ओर भार्वेवान भी है ।' इसका विभांव कार्य अहेतुक नहों है 

किन्तु परद्रव्योंका निर्मित्तः पीौकंर' होंता है धर्मद्रव्य सूंम है शोर जीव 

पुंदुगलकीः हृठात चलाता नहीं है, किन्तु जेसे मछली तालावमें' है और' बह 
चलें तो,उसेक चंलनेमें जलः निर्मित होता है इसी प्रकार यह जीब 'पुददेंगल 
चले तो उससें' धर्मद्रव्य/ निर्मित्त होता है ओर अधर्मंद्र॑व्य' चलते हुए जीब 
पुद्गलंको ठहर्रा नेमें निर्मित्त होती है । जेसें पथिक चला जा 'रहां है, सूर्यनी 
गर्मीसे अत्यन्त दुखी हो रहा हैं, बह चाहता है कि रास्तेमे कोई छायादार 
वृक्ष मिले तो में उसके नी चे 5६२ जाऊँ। 'मिंरूता है छाया वक्ष तो वह उसके 
नीचे जाकर ठहर' जीता हैं.। उस पेडनें उस 'मुसाफिरको नहीं बुलाया था; 
कोई जबरदसती नहीं:की। थी, फिर'भी ठहँरनेकी इच्छा वाला पुरुप ठहरना 
चाहतो,हैः तो चहा एक! पेंडकी छाया निमित्तरूप हों 'जांती है ।' इस प्रकार 
चलता/हुआ यहःजीव” पुदूगर्ल' ठहरते के सर्न्धुख है तों उसके ठद्दरानेमे 
अधर्म द्रव्य /निर्मित्तभूत है । 

यों जीव, पुदुगल; धर्म, अंधर्म--चार द्रव्य हुए किन्तु ये सभी द्रव्य 
निरन्तर परिणमते' रहते हैं। उन्तके परिशभनका' निमित्त है कालद्रव्य, जैसे 
मोदेरूपमे यह देखतते/हें- कि'सर्मय ' न'शुजरे तो पर्रिणति नहो। जेसे कोई 
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यहासे दिल्‍ली जाना चाहता हैं ओर यहा ए घन्टेमें पहुचता है तो आठ 
घन्टे गुजरना उसके दिल्ली पहुचनेमें कारण हुआ । जो जितने समयमें जेसा 
परिणमन करता है उसके परिणमनमें वद्द उतना समय निमित्त होता हैं । 
सामान्यतया कालद्रज्य इस जीव आर पुद्गलके ओर सभी द्र॒न्योंके परिण- 
मन का निमित्तभूत हैं। ये ५ द्रव्य हुए. ये सव रहते कहां हैं ९ 

यों ६ द्रन्‍्योसे भरा हुआ यह समस्त लोक ह। ऐसे ६ द्रव्योंसे 
निष्पन्न यह लोक है। इसका न कोई कर्ता है; न हृता है, न रक्षक है । ये 
६ द्रव्य व्यवहारसम्यक्त्वके विषयभूत हैं । इसकी श्रद्धा व्यवहारसम्यर्दर्शन 
है | तो भी शुद्ध आत्माके श्रमुभवरूप जो वीतराग सम्यकत्व है, उसका नित्य 
श्रानन्द एक स्वभाव वाला है | निजशुद्ध आत्मा ही विपय होता हैँ | जो शुद्ध 
अलुभृति हैँ उसमें विफल्प न हो और उनका एक निजी पदार्थ स्वय अनुभवरममें 
आता हो, उस स्थितिसे सव विकल्पजाल बुमने लगते हैं। ये सब जगतूके 
विभिन्‍न पदार्थ एक सकुचित हो ट्ोकर शुन्य हो जाते हैं । क्वल एक ज्ञान- 
ज्योतिका ही अनुभव रहता है, ऐसा उपयोग बने तो यह सर्बोत्कृष्ट कल्याण 
है । ऐसा उपयोग जिन जीवॉंके नहीं वन सकता; उन जीचोंके मायाजाक्ष 
विकल्पजाल जन्ममरण भ्रमण ये सब चलते रहते हैं । 

भैया | सब कुछ पाया इस जीवने किन्तु अपने आपका यथार्थ सहज 
शुद्ध ज्ञान ज्योतिमात्र एक प्रफाशरूप अपनेको नहीं अनुभवा तो वह अपने 
को अनेक प्रकारकी विपत्तियोंमें डाल लेता छै। वेभव किसका सदा साथ 
रहा है ? सम्पदा किसकी सदा साथ रही है ? इस जीवका शरण किसी भी 
प्रकारसे वेभव नहीं है । इसका शरणमान्न अपना अआत्मानुभष ही है। ऐसा 
यह निज शुद्ध आत्मा ही निश्चय सम्यक्त्व है। अब व्यवह्ारसम्यक्त्वके 
विषयभून इन ६ द्व्योंसे कुछ चेतन है ओर कुछ अचेतन हैं, ऐसा विभाग 
दिखाते हैं । 

जीउ सचेयणु उव्यु मुणि पच अचेयण अण्ण । 

पोग्गलु पम्माहम्मु णहु कालें सहिया भिण्ण ॥९७छा। 

इन स्व द्रव्योमे एक जीवद्र॒ब्यको तो सचेतन मानों और € द्र्यों 
को अ्रचन जनों | पुदूगल, घर, अधर्स), आकाश और काल-ये सभी द्रव्य 
परस्परमें एक दूसरेसे भिन्‍न हैं। यद्‌ विपय चल रहां है सम्यक्त्व का | 
सम्यक्त्व द्रव्यक यथार्थअवगमसे पेदा होता है, वस्तुत्त तो अपने आपका 
जो सहजस्वरूए, परकी उपाधि विना अपने आप जैसा इसका अस्तित्व है 
उसरूप अनुभव होना सम्यक्त्व है, किन्ठु उस यथार्थ आत्माका अनुभव तब 
सकता है. जब आत्माके अतिरिक्त अन्‍य सब पदार्थोको ८५थे गंसे बाहर 
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क्र दे । जिनमें लगाव उन्हें बाहर करना है। तो बाहर तब किया जा 
सकता है जय स्वेरूपका यधार्थज्ञात हो । मं.लिक वात तो यह है कि पर- 
पद्ार्थेकि स्वरूपीस्तित्वक्रा बोध हृड होना चाहिए। प्रत्येक पढार्थ अपने ही 
द्रव्य, क्षेत्र, काल) भाव से तनन्‍्मय हैं। कोई पदार्थ किसी दूसरे पदार्थका 
विगाड़ नहीं कर सकता | सब परिणमते हैं ओर परिणसते हुए उनको अन्य 
पदार्थ निमित्त होते हैं। इस ही प्रकार सर्वद्रव्योकी यही व्यचस्था है । 

प्रत्येक पदार्थ अपने स्वरूपसे निरन्तर परिणमते रहते हैं । इसमें 
किसी दुसरेका कुछ गम्य नहीं है। ऐसी दृढ श्रद्धा जिस भावमें होती है. उसे 
कहते हैं सम्यक्त्व | यह सम्यक्त्व एक ही प्रकारका है। किन्तु स्वामीके भेद 
से वो प्रकारका हो गया है । यदि कोई सराग जीव है ओर उसके सम्यग्दर्शन 
है तो ऐसे जीवको सराग सम्यम्हष्टि कहते दें। कोर जीव बीतर)गी है या 
उसके सम्यर्दर्शन है. तो उस जीवको वीतराग सम्य्हष्टि कहते हैं। राग भी 
है, सम्यक्स्व भी है तो उसे कहते हैं सराग सम्यक्त्व शेर राग नहीं है किन्तु 
सम्यक्त्व है; ऐसा जिसके एक अधिकरण नहीं रहता हैं उसे वीतराग 
सम्यक्त्व कहते हैं । 

सम्यग्दष्टिफ चार गुण होते ह--प्रशम) सम्वेश, अलुकम्पा) आस्तिक । 
प्रशम्न उसे कहते हैँ कि किसीने बहुत अपराध किया हो या तुरन्त ही 
अपराध कर रहा हो तो ऐसा अपराध फरने वाले पुरुष पर प्रतिकारके 
बतलानेका भाष न हो उसे कहते हैं प्रशम। सम्वेद क्‍या है कि धर्ममें 
अनुराग जगे ओर देहविपयभोग वेसथ घन आदि अथवा ससार सकटोंका 
भय रहे उस परिणासको कहते हैं सम्बेग। अजुकम्पा क्‍या है कि दूसरे 
जीवॉको दुखी देखफर उनमें व्यथित हो जाय भर ऐसा अनुभव करने लगे 
कि में ही व्यथित हू, तो उसे कहते हैं अनुफम्पा | आरस्विक क्‍या हैं. कि यह 
लोफ है, परलोक है! आत्मा है, परमात्मा है और आत्मा सर्व प्रकारकी 
स्थितिमे रद्द सकता है; इस प्रकार जो जेसा पदाथ हैडस पदार्थकों बैसा कहे 
सो यह है आस्तिफ । 
मु कुछ लोग कद्दते हैं कि जो वेदकी निन्‍्दा करते हैं वे नास्तिक कहलाते 
हू । न्ास्तिक शब्दर्स क्या अर्थ भरा है ? न अस्तिक । जो नेसा नहीं है उसे 
बसा माने उसे फहने हैं नास्तिक | अवबा जो पदार्थ है उसे न मान सके, उसे 
फहते हैं नास्तिक | उस नास्तिक शब्दर्मे यह मर्म नहीं भरा हुआ है कि 
प्पमुझ 3 न माने अथवा अमुककी निन्‍्दमा करे, उसे कहते हैं. नास्तिक 
अथया पेदका अर्थ है ज्ञान | जो वेदका लिन्‍्दक है शञानका निन्‍्दक है, अपने 
को शातम्पह्प नहीं सन सकता है उप्ते का फरते हैं ज्ास्िक | सम्यन्दष्ट 
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जीपमें चारगुण सातिशय हाते दैं-प्रशम, सम्वेग, अनुकरम्पा और आरस्तिक;। 
सराण सम्यस्न्शन व्यवहार है ओर चह व्यवद्वार सम्यक्‌ होता है। किन्तु 
वीतराग सम्यक्त्व निज शुद्ध आत्माकी शअनुभूतिरूप होता है । वह घीतराग 
चरित्र का अविनाभावी होता है अर उसका नाम निश्चयसग्यत्व है 
हे है इस प्रकार सम्प्रक्त्वक् निश्चयकों सुनकर अभाकर भट्ट,एक अश्न कर 

रहे हैं, आप वरावर यह कद्द रहे हैं कि निज शुद्ध श्रात्मा ही उपादेय है । 
ऐसी रुचि होना सो निश्चय सम्यक्त्व है। यह कई बार कद्दा गया।है और 
इसमे यह व्यास्यान किया जा रहा ऐ कि वह सम्यक्त्व बीतराग चारित्रका 
अविनाभ्रावी होता है, तो बीतराग चारित्रका धअवििनाभावी द्वोना उसे सम्य- 
क्त्प कद्दते हैं या शुद्ध श्रात्मतत्वकी रुचिके परिणामफो सम्यक्त्थ फहते हैं ? 
ऐसा प्रश्न होने पर उत्तर दिया जा रहा है कि अपना शुद्ध श्रात्मस्वरूप 
उपादेय है; ऐसी रुचिरूप निश्चय सम्यक्त्व गृहस्थावस्थारें तीथकर) 'परस- 
देव, राम, पांण्डव श्रादि मद्दपुरुषोें रह_्ता,है। तब उनके बीतराग चारित्र 
नहीं होता है, ऐसा होता है तथा जब सकल सन्यास करके निर्विकत्प ससमाधि 
करते हैं तब बीतराग चारित्रका अविनाभावी निश्चयसम्याक्त्व होता है | 

इनका परस्परमें विरोध नहीं है। तो अ्रसयमपना कैसे हुआ ? उस 
ही प्रश्तको दुद्राया जा रहा है। तुम कह रहे दो कि निश्चयसम्यक्त्य 
ग्रृहस्थावस्थाम ,होता है। अविरतसम्यक्त्व नामक चतुर्थ गुग़स्थानमें भी 
होता है ओर फहते हो क्रि धीतराग चारित्रका अविनाभावी है। सो वीतराग 
घारित्र द्ोना चौथे गुणस्थानमें केसे सम्भव हैं ? उत्तर देते हैं कि घन जीवों 
के शुद्ध भात्माके उपादेगश्के अतुभवनरूप निश्चय सम्यक्त्व तो है, पर चारित्न- 
मोदके उदयसे .स्थिरता नहीं है। इसलिए झसयत कहलाता है ।'पर लिश्चय 
सम्ग्रक्त्व जगते के साथ अपने स्घ॒रूपकी ओर मुकाव है? इतने अशमें 
स्वरूपाचर ण़ बोला जाता है। बह घोथे:गुणस्थानसे है । 

अथवा या कट्दो कि सम्यस्त्ञान, सम्यर्दर्शन) सस्यक्चारित्र तीनों एक 
साथ उत्पन्न होते हैं; उनकी पूर्ति क्रमश होती है। अथात्‌ सम्यक़्त्वकी धूर्ति 
पढिले होती है। सम्यग्ह्ञानपूर्ति बादमें होती है आर सम्यकचा रित्रकी पूर्ति 
श्रन्तमें होता है । श्लो ज्रे तोनों ही अपने-अपने किन्दीं अंशोंके साथ झब्रिना- 
भावी हैं । जा रत्नन्नरयरूप परिणमन है वह,हमारा हितकारी परिणुमन है। 
रत्लत्रय धर्म आत्मासे कहीं अल़ग नहीं है। में किसरूप परिणम्‌ तो मोक्ष 
मार्गी कदलाऊँ और किस रूप परिणु्मू तो स़सारी कददलाऊँ यह सब अपने 
परिणमन पर निभर है। इसलिए ज़नसिद्धान्तहें आदेशोंमें मालिक पदाय 
स्वरूपका परिचय कर ले तो उद्धार द्वो जायेगा। अत्येक पदाथ स्वतत्र है 
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अपने आपमें परिणमते रहते हैं । विभाव प रिणमनममे कोर प्ररपदार्थ निमित्त 
होता है--ऐसा स्वतञ्रपरिणमन फरने वाला अनन्तद्गव्योका समूह है | ऐसा 
ज्ञान होने पर अंन्यपदार्थिकि प्रति मोह ममता परिणाम नहीं होता । 
यहा इस प्रकरणमें सरा!गसम्यक्त्व ओर विराशसम्यक्त्वका विवरण 
॥ सरागसम्यक्त्व को व्यवहारसग्यक्त्थ बताया है, ओर बीतराग 
सम्यक्त्व को निश्चयरुम्यक्त्व बताया है ! सम्यक्त्व जहा हुआ सो।हुआ । 
सम्यक्तत्वके साथ रागपरिणामस ओर लगा दो आत्मामें तो उसके संबन्धसे 
सरागसम्यक्त्व कहा जाता है. और सम्यक्त्वक्ने साथ-यदि राग न लगा,ही 
पआत्मामे तो छसे वीतरागसम्य कत्व कहा जाता है। इस प्रररणमें बीतराग 
सम्यक्त्वको तो निश्चयसम्यक्त्व कद्दा हैं ओर सरागसम्बक्स को व्यवहार 
सम्यक्त्य फहा 'है. क्योंकि' निश्चय ओर व्यवद्धारका प्रयोग म्रुकावल्षेतन 
भी हुआ करता है। 
जसे अशुद्धनिश्चयसे जीवमे राग हैं, जीवमे -रागपरिणमन है। जीव 
का हैं, इसे अशुद्ध निश्चय कहते हैं किन्तु इससे विशिष्ट शुद्धता की-दृष्टि 
पहुंचनेपर अशुद्धनयकों जो बताया है, उसे व्यवहार कह दिया ,जायेगा। 
ओर जिस निश्चयपर आ गया है उससे अंधिक ममका अंतर तत्त्व रृष्ट 
हो तो व्यवहार कह दिया जाता हैं । एक इस पद्धतिसे तथा परमात्मप्रकाश 
प्रायोगिक भन्‍्ध दोने.के काय्ण ऐसा ध्यान रखकर कि जिस सम्यक्लसे 
उपयोग 'अलुभूव विशद निर्मल निरंतर नहीं कर संक़ता; वह सम्यक्त्व 
व्यवहार है. ओर जहा इसका अनुभव इपयोग निरंतर अभीक्षण किया जा 
सके वह लिश्चयसम्यक्तत्व है। यह इस अपेक्षासे वर्णन चत्न रहा .है | 
ये भरत आदिक पुरुष शुद्ध आत्मासे च्युत होते हुए निर्दोष परमात्मा 
/अरहत सिद्धका स्तवन आदिक करते हैँ। चरित्र पुराण आदिक.को सुनते 
हैं और उनके आराधक पुरुषको आचार्य, उपाध्याय साधुत्रोंकी विषयकपाय 
दुध्यौन आदिसे हृटानेके लिए, संसारी स्थितिको छेद्र करने के ,लिए ये श्रावक 
जन पूजा करते है, उपासना सेवा करते हैं। इस क़ारणसे शुभ शाग होते 
से यह सराग सम्यग्दशी होता है। स्वानुभव का सोधा उपाय हैं कि - में ज्ञान- 
मात्र हूँ; ऐसा ज्ञानका अनुभव करें, जो कि ज्ञानका शुद्ध कार्य है याने जानन 
मात्र, इसमें विशिष्ट तकंणा नहीं द्वोती | विशिष्ट तक़॒णाका कारण है रायकी 
प्रेरणा । इस अविशिष्ट तकशज्ञानकें द्वारा जो जाननका स्वरूप है बह ,ज्ञात 
हो, यई स्वानुभतझ्रा अनोध उपाय है । इस्र स्थितिमें जो शान्ति मिलती है 
वह आनन्द परिणमन हैं । उस झानन्दक। निमित्तमात्र पाकर भव-भवके बंधे 
हुए कर्म क्षुएमरमें ध्वस्त हो जते हैं । 


पर मात्मप्रक,रा प्रतचंतन पत्रम भंग 


ज्ञानाठुभवका प्रायोगिक उपाय ज्षानफा ही क्षान करना है- ऐसा 
होनेके लिये व्यवहारमें साधना, प्राणायाम अथवा एक लक्ष्य पर श्रपनी 
दृष्टि स्थिर रखंना आदि किया जाता है, पर उन्तका प्रयोजन चित्तकों जगह 
जगह न डुलाकर किसी ओर स्थिर रख लेना है, पर यह्‌ चित्त कद्दा स्थिर 
हो ? यदि निज सहजस्वभाग्का परिचय नहीं हैं। जिनके मनमें जिसकी 
वासना बनी होगी; उनका वहा चित्त स्थिर हो जायेगा, सो वह अस्थिर ही 
रहेगा । सो इस पअ्योगऊ यत्न वाले पुरुषको भी मूलभूत निज सहजस्वरूप 
का ज्ञान परिचय कर लेना चाहिये, ताकि अपने स्वभावमे वेठनेमें साहस 
लगे | इसके लिये सुख्य प्रयोग हें- एफत्व भावनाका चिंतन । 

भावनाएँ बारद हैं ओर उन सभी साबतनाअओमें आत्माकी ओर 
उन्मुखता लानेका यत्न है, फिर भी उन सर्वभावनाओंम एकत्थभारना भी 
बडे महत्त्वकी हे । एकत्वभावनामें कितने द्वी पदार्थों एकत्व दृष्ट होना 
है। मोटे रूपमे यह में अकेला ही सुख दुख भोगता हू; अक्ते ही जन्मता 
हू) अकेले ही मरता हू; अकेल्ले दी अपने पर वीतती है। जेसे कि लोकव्य- 
वद्वारमें सभी सोच सकते हैं- इस प्रक/रका एकत्व सोचा गया | हि 

उसके ओर श्रन्तरमें चलें तो सुख-छुख, रागद्वेष आदि परिणमन 
शानइृष्टिसे दष्टिगत करते हुये भाया जा रहा है कि लो संकट तो सबका 
यह विकार ही है । इस विकारको यद्‌ में अकेला ही करता हू। जो इस 
निकारका निमित्तभूत्त है; वह कर्म भी मानों खडे-खडे देखता हे, पर मुमसे 
भिड्कर कुछ करनेकी सामर्थ्य नहीं रखता है और आश्रयभूत पदार्थोदा 
तो यहा कुछ भी सबन्ध नहीं है- ऐसा यह में केबल इन सब परिणमर्नोकी 
करता है, भोगता हू- ऐसा एकत्व हृष्ट होता हे | 

जब मैं इनकी अस्नलियत समझ जाता हू इस स्थितिमें भी यह में 
अकेला दी सावधान बनता हू? अकेला ही बह में एक ज्ञानप्रकाशमें भाता 
हू ओर सर्वविशुद्ध एकत्व तो आत्माका सहजस्वभाव है। में श्रदजस्वभाव- 
रूप अपने आपको अनुभवता हू, जो कि एकत्वभाबनामें परमार्थ मम है| 
इस एकत्वभावनाका तब ध्यान होता है; जब अपना उपयोग किसी बाहरी 
पदार्थमें ल श्रटके। न श्राकुलित हो । यद बात बनती हैं भौर जेसा-जंसा 
अपने झापमें म्रवेश हो जाता कै पेसे द्वी एकलभावकी भावनाजन्य शुद्ध 
आ[न्‍्द 2 है | अपने आपको भकेला सोच लेबेमें कितने सर्केट ' 

जाते है । 
दम दी मैया, किप्नीने गालियां दीं, निन्‍्दा की तो भी इन ज्ञानी सता 
इतना बल द्वोता है कि यहंदों एक तो क्‍या) सारा जद्दान भी यदि कुछ 
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बिरोध करना चाह्टे तो उसका कोई कुछ नहीं कर सकता है । वह अपना 
एकत्व परिणमन करता है ओर अपने आपमें ही परिशणम कर समाए्ट हो 
जाता हैं| एत्वभावनाके अतिशयोंको देखिये। वडे-बडे अपराध हो जाने 
पर परमार्थ प्रतिक्रमण तय होता है; दोपोंका शुद्ध निराफरण तब होता छे। 
जब निरपराघ सहजस्वभाव अपनेको हृष्ट होता है। इसका अवलोकन 
करने वालेके 'मिच्छा मे हुक्कद होज्जः पद ही हैं । 

मेरे पाप मिभ्या हो जाएँ, भला वताओं फि क्‍या ऐसा कह देनेसे 

रा न रे ७, रे ] 
प,प मिश्या हो जायेगे | जुसे किसीकों कुछ कह दिया अर र॒ अपना ही काम 
व 2 मेरी ्र डे ० 

पकड़कर फहता है. कि भेया मेरी वात मुर्के लोटा दो, वापिस दे दो । यदि 
मर्म भेदी शब्द कहे गये हैं तो आपके कहने से भी बान लोट नहीं आती 
है । जब जो परिणमन हुआ; सो हुआ | क्षमा भी हो जाये, मित्रता भी हो 
जाये, तो यह एक नया एरिणमन हुआ है। गुजरी हुई बात उल्टी आ 
सके- ऐसा नहीं होता है । तो मेरे पाप मिश्या हो, इस प्रकारके शब्द कह 
देनेसे पाप मिश्या नहीं हों जाते, नष्ट नहीं हो जाते, किन्तु निष्पाप केवल 
जाननस्वसरूप सहजरबभावकफों जब लखा जाता है, तवब ए्तनमात्र में ह- इस 
हष्टिसे बहा एक अनुपम आशयसे यो नका जा रहा है कि यहां तो कोई 
पाप ही नहीं हैं। यह पापरठित हैं- ऐसी स्वभावहष्टि बनें, तब की यह 
चर्चा है। कथनमात्रसे वात उल्टी नहीं हो जाती है। इस दृष्टिमें गेसा 
बल प्रकट होता हैं और एक अनुपम आनन्द श्रजुझुत होता है कि इस 
स्थितिके प्रतापसे वे पाप भिश्या है। जाते हैं, सक्रान्त हे) जाते हैं । व्नका 
स्थिति-झनुभाग घट जाता है। यह सब प्रताप इस शद्ध ए्कत्यरचरपकओ 
आलम्बनका है | 4 शांति तो ड हे 

भया, 'अहपकालको शांति तो किन्‍्हीं भी उपायोसे प्राप की जा सकती 
है. किन्तु शाश्रग सत्य परमार शान्ति ही प्राएि शद्ध ल्ञानमात्र अपने 
आपके 'प्रनुमबसे प्र+, होनी है। एकत्वभायताका सर्वश्र स्थान है ओ्रोर 
अ्रपन्न जी वनफ' हाल छार बराण्यमे सुबासिसन कर्न० लिये श्न व रह भच॒- 
न.झका यथ.धचितन बहत बडा फायवारी | ! जंसे अनित्यभावन का 
विचार सान्तीन जिया कि यदे सयदश्यमान जगत्‌ अनित्य हे । सत्र जरू 
रहें हैं कि विन £८ है । लो <६ नष्ट हो सया, बढ़, नष्ठ हो गया, ये नष्ट 
ऐते चले जा ग्रे ४ । यहा ना एक यट ही टेखा ज गहा के सो टीक है 
थिन्‍्यु उपने लिए $पना नित्य भी दुच ऐ- ऐसा दृष्टिमे क्राय बिना अनि 
स्थ भायना & प्रयोजन फलीभूत नह होत्प है । सबको अतनित्य समम-समम 


फर साथ हम क्‍य करे) यह मर्स तो कुछ नहीं मिलता है। सब पदार्थ पयौय 


हर परमात्मप्रकाश प्रवचन पंजम भांग 


से अनित्य हैं, किन्तु द्रव्यदश्टिसे वे सब धू.व हैं। यह में: झात्मा भी अपने 
स्रूपमें भ्र॒ व हः-ऐसा निज नित्यफा ज्ञान अन्तरमें बसा हो तो-यह भनित्य 
भावना काम करती है | 

अनित्य मावनाका काम क्‍या है फि नित्यकी ओर मोढ़ दे । अनित्य 
पअतलित्यमें फस रहा था, विचर रद्दा था, उनमे ही सस्कारमें वस रहा था, सो 
उस अनित्योसे हटकर अपने नित्यमें आना यह अनित्यभावन का प्रयोजन 
है। ज्ञानी सत आचायदेवकफ उपदेश का कुछ इतना ही अनिष्यभावनाका 
मर्म न था कि लोगोंकों दिखाते रहें कि सब अनित्य है । उनका श्रयोजन् 
न्तिज नित्यतत्त्वमे निवास करानेका हूँ। सो अनित्यसे हटकर नित्यमे अपने 
आपको पहुचाया जायें तो हमारी अनित्यभावना कार्यकारिणी होगी। ये 
बारद भावनाएँ सीधे इस जीवको द्वितका मार्ग दिखाने वाली हैँ और गिरते 
हुए साइस को बढ़ाने वाली है । 

अशरण भाषनामें तका जा रहा है कि सव कुछ मेरा शरण नहीं है । 
यों तो घरमें कोई दुखी पुरुष भी कहलाता है ओर कहता है कि तुम कोई 
मेरे शरण नहीं हो, मा, पिता॥ पुत्र, स्त्री, मित्र कोई मेरे शरण नहीं | पर 
इतना देखने मात्रसे घ्येयकी पूति तो नहीं होती | शाति और आननन्‍्दका 
झनुभव हो जाये, सो नहीं होता | जान गए कोन हैं ) सब पराये हैं? सब 
स्वार्थी हैं, तकते जावो; क्‍या होता है ऐसे श्रवलोकनसे आर अपने आपको 
अ्रमा दिया । पर यह भावना उसकी कार्यकारी द्योती हैं, जिसफो निज शरण 
का परिचय है, जो उसकी ओर भुकतरा है। अशरणभावनाका अयोजन 
परमार्थ शरणमें ले जाना है! यह सब कुछ कोई मेरा शरण नहीं है +योकि 
परद्रव्य हैं, इनका द्रव्य, क्षेत्र, काल) भाव मुममें नहीं आता है! इनका 
असर भी मुममे नहीं आता ह्दे । 

भैया ! ऊ़िसी द्वब्य का प्रभाव किसी दूसरे द्वव्यपर नहीं पडता, चयों 
कि बह प्रभावनामक चीज क्‍या है? द्रव्य तो है नहीं, गुण भी नहीं दे 
क्‍योंकि गुण अविनाशी होता है। पर्यायका नाम प्रभाव है। प्रभाव बुछे 
परिणमन है | सो यह प्रभाव परिशमने वालेका है या अन्य निमित्त का है। 
मिंमित्तका प्रभाव निमित्तमे ही रहा करता दे) सम्बन्ध हुआ करता है। 
उपाद/नका प्रभाव उपादनमें हुआ करता है । अत्येक वस्ठुका परिणमन्त अप 
आवारभूत द्व्यमें होंकर बहा ही समाप्त द्वो जाया करता है। अत कसी 
द्रव्यका किसी दूसरे द्रव्यपर प्रभाव नहीं पड़ता, किन्तु उस योग्यता बाला 
द्रव्य परका नि्मित्तमात्र पाकर अपने इस प्रभारसे युक्त दो जाता है। परिणत 
हो जांता है। इसे दी मर्मकों शीघ्र प्रकट फरने क लिए इस भाषामें बोला 
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जाता है फि अम्नुक द्रव्य का प्रभाव अमुक पर पढ़ा है । 

कोई देहाती पुरुष किसी बड़े श्राफीसर मनुप्यफे समक्ष पहुंचा, तो 
बह घयड़ाने लगा, भयभीत हुमा । तो उस टेहाती पुरुषम जो यह घचंडाहट 
उत्पन्न है है ऐसा जो प्रभाव उस पर पया है, वह प्रभाव उस आफीसर 
फा नही हैं; किन्तु थह पढ़ा लिखा न था। इस बांतका शनुभध उसे न था। 
उसे स्वयं ध्पन आपमे इतनी हिम्मत ने थी। सो उसने रचये उसे देखफर 
अपने में विक्‍त्प बनाकर जेसा किसी बढ़ेके प्रति सोचा जा सकना ऐ 
विददप बनाकर स्वयं अपने आभापमें इस प्रकारफा प्रभाव उसने झःपन्‍न सर 
लिया । 

जब समस्त पदार्थीिका परम्परमे 'अस्यन्ताभाव है. तो कोई 


£ परद्र्य 
मेरे लिये फेसे शरण हो सकता है ? कोर शर्ण नहीं हैं। इस अलग्ण 


भावना मानने पाले के झन्तरसे अपनी शग्गाफां पता है तो नये शग्ण 
माने गये पदार्थासे हटकर या परमार्थ शरगासे पहंचता हैं । 

भया। गिरते हये चरित्रको रोफनमे समर्थ छानच्ल ) + क्रोर एम 
प्रानयतसे सीधा, शगम, साफ तो धान यह मै कि मट सद्रल घानमात्र थाने 
जाननफा जो स्वरूप ऐ, जो सामास्यमया फार्य है, उसे हृष्टिसें रखते हुये 
या में तो मेयल झाप्तमात्र हु शेसा शान्‍ुझव फरें। मे परिवार बाला # में 
सखपभुक पोजीशन बाला है, में एइनने चाल-काचों घालाए- एस शष्टिसे सो 
आझाझुलता भरी हुई है, सर्योकि आयाक्षय परपदार्थ मिल गया; किन्‍्त जहां यह 
स्थ ही दितपी हैं, दितनियता मे हिलझाता है तो यहाँ झ्राग्लता नहीं हो 
९; किन्तु एफ विशिष्ट आनन्द जाता है। जिस आननन्‍द्रम यह सामर्श्य के 
कि सबन्वपफ यंधि हुये एम भी छट सकते हैं- ऐगा बह जिस मलसे 
प्रफतट दीखा है, उस छूलफों पहते ऐ> सम्यक्रय । फेस भी उपद्य आगे 
जिसमे फि जावे जीय ह्मपत्ता पता फोडकर अन्य पर्थों मे भी चशिन रो 
से ऐसी प्रतिपूल परिन्थितिर्मे भी सम्यफष्टि जीब निशंक अर निर्मय 
गहला ऐ। पर्योद्ि उससे अपने '्रपफा #कम्व विभवत साममात्र घनुझूत 
फट लिया । 

ऐसा जीप यूहस्थांगस्थाप बीच भी यटि बर्नस्यमें रात है, तो उसे 
एम रारात संम्रस्थस रशाय रसम्यबेन्4 पता क। यह मय सराग पे म्शष्टि 
पैग। है आश हो एसये सम्यदरूयी निम्ययसम्यय ता सह # सात वी "राग 
ऋषतिपक स्यण्तिगाषी निखय सरर्वधब्य परमाएमे साधक सेममे हो 


है बरपुता जो एसके सराग सम्बय ही ५ स्यकदार सम्यक्ा- दो 
बी! 


उड़े परमात्मप्रफाश प्रवचन पत्चम भाग 


जेसे श्रहदास सेठकी कथामें अष्टाहिकाफे दिनों में जब सेठने अपनी 
कथा सभी सेठानियों को सुनाई तो सब सेठानियोंने कहा ठीक, किन्तु छोटी 
सेठानीने कहा संत्र कूठ। संच रानियोंकी और राजाकी कथाएँ हो चुकी, 
सबने कहा सही, पर छोटी सेठानीने कहा सब मूठ । ये सब बातें 'राजा धरेके 
पीछे खड़ानवढ़ा सुन रहा था। जब दिन हुआ; दरवारका समय हुआ तो 
छोटी सेठानीको बडे आदरसे पालकी सजाकर बुलाया और पूछा कि आपने 
यह कसे कहा था रात्रिमें कि सेठ और सेठानी की ये सम्यक्त्यविपयक सत्र 
कथाएँ मूठ दैं। थहां सेठानीका चित्त भर आया ओर छुछ वेराभ्यक्ी 
चासना विशेष जगी तो वहा से ही सब कुछ गहने श्आटिक वस्त्रोंको अतार 
कर केबल साड़ी मात्र पहिने हुए बहासे चल दी; यह फट्दते हुए कि सत्य 
तोयहदै। | 

सो साधुजनाकी श्रन्तरकी समीचीनता निरखने पर वीतराग चांरित्र 
के अविताभावी इस सम्यक्त्वके परिणमनक्रों जानकर कद्दा जारहाहैकि 
निश्चय सम्यक्त्व तो उन निर्विकल्प समाधिमें स्थित पुरुषोंके होता है।' अब 
इसके वाद जीवादिक 5 द्रन्योके क्रमसे लक्षण फह्टे जावेंगे। उसमें यहा 
आत्माका लक्षण कहा जाता हैं । 

मुत्ति-ब्रिहएडई णाणमठ परमाणद-सहाठ । 

शियमिं लोइय अप्पु मुणि खिच्चु णिरंजसु भाठ ॥१८॥ 

हे योगी ! निश्चय 34055 श्ात्माफों ऐसा जान। कसा कि मूर्ति 
विहीन है, रूप रस गध स्पर्श रहित है। ज्ञानमय है। परमआनन्द 
स्वभाववाला के नित्य है। निरंजन है-ऐसे इन भावों स्वरूप जीवकी तू 
आत्मा जान | 

पदार्थॉके देखनेकी चार पद्धतिया होती हैं। 'द्रव्यहष्टिसे देखना॥ 
क्षेत्रटष्टिसे देखता, कालदष्टिसे देखना ओर भाष दृष्टिसे देखना । यहा द्वन्य॒के 
सायने हैं, पिश्ड, समुदाय या शुण पर्याय वाला | इस समुदाय या पिएडरूप 
में एक पुदूगल स्पष्ट दिखा * करता है । देखो ना यह पुंसतक है, यद चौकी है, 
यद घड़ी के द्वायमें लेकर दूस रेको बता सकते हैं। अत' द्वव्यहष्टिसे पुदूगल 
का परिचय विशद्‌ होता है ओर क्षेत्रदष्टिसे आकाशका परिचय विशद्‌ 
है। किसी भी पदार्थक निञ्ञ प्रदेशका भी वर्णन करें तो चूँ कि प्रदेश कहो 
या क्षेत्र फहो एक दही बात है। दोनोंका क्षेत्र आत्मामें है, भाकाशका क्षेत्र 
आत्माम है, पर उन सब द्रव्योमें क्षेत्रता जब बोध फरनेमें उतरते हैं. तो 
आकाशमें स्थित हैं, अवगादित छ--ऐसी दृष्टि उसकी हो जाती है । श्षेत्रेदृष्ट 
से कैसा सुगम सममरमें आता है। कालदृष्टिसे फाल- समममें आता है 


* 
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| 
झथवा पर्यायदष्टिसे यूह आत्मा समभमें नहीं आता है। किन्तु भाववष्टिसे 
यह आत्मा ज्ञात होता है। जो ज्ञान और आनन्द भाव ह वही तो आत्या हैं | 
भेया ! इस जीवने अपने को फिस-किस रूप नहों माना ? गया सफर 
हुआ, उस रूप अपनेको माना ही तो था, बेसा ही आचरण किय था; कीडा 
मकौड़ा हुआ तो उस रूप अपने फो माना ही तो था। आ्राज मनुष्य हुप हैं 
तो प्रायः यह मनुष्य श्रपनेकी क्नि-क्नि रूपोसे मानता है। में वेश्य है, में 
क्षत्रिय ह, म॑ अमुक घुलका हु) अमुक जानिका हू | कितना असिमात्त हे ? 
कितना पर्यायमे अ्रहकार है? कोई अपनेका छोटे कलका नहीं समझ 
सकता । छोटी श्र णीका महों समझ सकता | जो जिस जानिमे उत्पन्न हआ 
यह उस जातिकी प्रशसा फरनेसे लग रहा है। केसा वासित हृह़य है इन 
बाह्मनत्त्योेका कि अनादि अनन्त प्रूवज्ञायक म्थभावमय निज प्रभकी 
प्रशुताकों छू नहीं सकते--ऐस। दृष्टिविष लगा हुआ है। 
हम पपने फो फेसा माने कि भमटोस छट सके उसका सीधा उपाय 
है कि जहा अपना श्रात्मा यद्द स्वीकार करले कि लो यह भतो यों 
जाननमात्र हू, शरीर भी चिपका है यह भी उपयोगमे स रहें, कहां बेठे 
हूं यह भी उपयोगमें न रहें; हसकों अब इसके दाद क्या काम करता ?॥ 
इसका भी उपयोग ने रहे, पेबल ज्षानमात्न अपने शाण्फों जाने, देखे नो 
ऐसा जानना समभना स्थानुभूतिका सीधा सुगम वपाय है। यह स्वाथीस 
फास कि जानन ही तो है। ऐसा अपने स्वरूपका ज्ञान ही हमारी शान्तिका 
कारग है ओर शेष सब घर्मके कार्य इस अपने आपके ग्घरपर्न जामनेके 
लिए ही ७िए जाते हैं। ऐसा अपने आपसे प्रात्माका जान एक बडे महत्त्व 
को रखता है | 
,.. हा जीप आदिक ६ द्वव्योसे झात्माका लक्षण घका जा रहा हैं। 
या. सर्च बिश्न प्पसन्‍्तपदाथोफा समृह ऐ। उस अनन्तपणार्थो जो ऐसे गुण 
पाये जाते # कि जो किसी वर्ग हों ओर अन्यमें न हों ऐसे लश्षणके द्वारा 
६ प्रफारकी जानिया पहिचानी ज़ाती हैं | श्रीर उस दृष्टिमे) सिद्धानत्में दय्य 
की साया 5 पड्की साई पे । चारप्तवर्मे द्रव्योकीप सम्या 5 नहीं है, किन्ति 
जानिया ६ ऐै। उनमें से प्रधम जीत्रद्रध्यकों यहां चनाया # | ्ि 
यह कात्मा मूर्तिकासे रहित है। मूतिक्ता इसे कहते है जो रूप, 
रस, गध। रपशेसय ही। लिखे रूप को; रस दोक गय हो. उप हे उसे मृतिक 
छाते- है। का सूततिकता आात्मद्रव्यमे महोंयाई हक है। हुनिक मो 
पुरुणमाड्च्य है| भू फता श॒ुद्धघात्मस स्यरे पिल्छताा त॑छ है, <म मत 
से थप आर्य रहित है । यह सपने घात्माकी बात चल रही है कि यह भेरा 


"प्‌ परमात्मप्रकाश प्रश्न॑चन पद्चम मांग 


आत्मा कैसा हट १ संसारमें सम्रसे श्रधिक प्रिय निज श्रात्मा हैं| 
देखो भया, जन्मसे लेकर शदी-भढ़ी अथध्या तक 'अयस्थाक़े श्रनुसार 
वाह यमें कुछ-फुछ प्रिय चनता चला जाता ?। जब छोटा बन्चा होता है तो 
उसे माफी गाइ सयसे अविक प्रिय चीज है.। उसे माकी गोदसे चढ़कर और 
छुछ प्रिय नहीं है। उसे कोर भय दिखाये तो माकी गोद ही स्सकी शरण है। 
खिपक ता है गोदस । किसी प्रकास्का छसे कोई सक्द हो तो उसे मांकी 
गोद ही प्रिय ए । जब बह कुछ चड़ा होता है, ४-५ बर्षका हो जाता कि तो 
उसे खल-खिलोने प्रिय हों जाते है । उसे अब भाकी भोद प्रिय नहीं रहनी है! 
ध्रव उसे खेल खिलीने प्रिय होते है । मा अपनी गोद जयरदस्ती वच्चेकों 
चुलाती ऐै बेंठालतो है। तो बच्चा रोगा है और कहना ४ कि मुझे छोड़ो 
अप्रमुक खेल खालना है। कुछ ओर बडा होता हैं। १०-१२ वर्षका होता है; 
तो उसे पढ़ना प्रिय हो जाता ६ । अच्छे नम्पग आ्रान चाहिये, वढिया रिजल्ट 
निकलना ससे प्रिय हो जाता है। देखो जीवनमे एक भी चीज प्रिय वनकर 
नहीं रद्द पाती । भर बड़ा हुआ तो उसे विद्या भी प्रिय नहीं लगती, उसे तो 
डिप्री प्रिय लगती है। विद्या ओर डिग्मीमे अन्तर है। जब २०९ बर्षका 
हुआ तो विद्या प्रिय नहीं लगती) मुझे तो डिग्री मिल जानी चादिये। इसे 
डिग्री प्रिय हो जाती है। देखो जन्मसे लेकर अब तक कोई एक 'घोज प्रिय 
नहीं रही । सर्वप्रथम माकी गोद प्रिय थी। फिर खेल-खिलोते प्रिय हो गये, 
तत्पश्चात्‌ विद्या पड़ना प्रिय हो गया भौर श्त्र वह विद्यासे भी प्यार नहीं 
करता, उसे दिग्ली प्रिय हो गई | है 
अब २४ बर्षका हो गया। डिग्री भी २-१ मिल गई) उनका कई वर्ष 
सुख भोग लिया, लोगोने छुछ स्वागत किया; कुछ लोग पासमें बेठने झाये | 
हा) साहब हो गये ग्रेजुएट । अब उसे स्त्रीकी धुन लगी। शव उसे सबसे 
ध्यधिक प्रिय स्त्री हैं, लेकिन स्त्री प्रिय होने पर द्रव्य विना तो कुछ के 
नहीं चलता,ओर आवश्यकता भी है | स्त्रो वाले होकर जनसमुदायमें अप 
फो विशेष धनवान्‌ फहलाने में एक पोजीशन मान लेते हैं । तो लो भय स्त्री 
से भी हटकर उसे धन प्रिय हो गया। यह जीव किसी एक बात पर अडकर 
ही नहीं रहता है कि हसको तो यह श्रिय है और प्रिय ही एकास्तत कुत 
नही है । कुछ समय शुजरता है तो नई चीज प्रिय हो जाती है और पहिले 
बालीको छोड़ देता ह। भव अच्छी सर्विस भी लग गई। धन भी अच्छा दो 
गया | भब इसके बाद बहुत दिन तक यदि 'संतान पंदा नहीं हुई 'तो बन के 
उसे भप्रिय लग रद्दा है। स्त्री भी भत्रिय है, - सब छुछ अग्रिम है। भव 
इच्चे जिय हो गये | छो चलो दो या तीन बच्चे द्वो गये। 'उम्र हो गई ४० 
| हद के 


कहे ७४ डॉ | 
)! * हि ;क्‍ ह 
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४४ वर्षकी । काम अच्छा चल रहा है, नौकरी भी खूब बढ़िया कर रहे हैं। 

वे ही बाबू साहब आफिसमें वेठे हैं। टेलीफोन आया, सुनते ही 
बिहलता हो गई | क्‍या घटना हो गईं ? अभी मालूम हो जायेगा। घबडा' 
कर आफिस से चला । जिन सज्जनोंसे, मिले विना न जाता था; आज वे भी 
अप्रिय हो गए। ४ मिनट बेठता था जहां, वहां २ सेक्एड भी खड़ा न हुआ, 
घंवडाता हुआ चला जा रहा हैं। घर पहुचा। वहां देखा ओह घर आगसे 
जल रद्द हे । फोन यही पहुचा था कि घरमें आग लग गई है | तुरन्त ही 
धन निकाज्ञा अब धनको छोड़ो, बच्चोंकी सबको निकाला, बहुत छुछ तो 
निकाल लिया पर एक बच्चा रह गया मकानके अन्द्र । आग इतनेमें बहुत बढ 
चुकी थी। अब घुसने की हिम्मत नहीं रही । बच्चेका सकान के अन्दर रह 
जाना बड़ा दु खदायी था। तो पासमे खड़े हुए किसी हृष्टपुष्ट मनुष्यसे या 
सिपाहीसे कहता है कि अरे भेया मेरे वच्चेको निकाल दो, हम तुम्हें 
दस हजार देंगे। देखो अब इतनी उम्र तक क्‍या क्‍या प्रिय चीजें छोड़कर 
कोनसी चीज प्रिय हो गई थी । दो साल्का बच्चा था तो मा की गोद प्रिय 
थी । ४-६ वर्षका हुआ तो खेल खिलोने प्रिय हो गए थे। १०-१२ वर्षका 
हुआ तो विद्या प्रिय हो गई । २०-२२ बंका हुआ तो डिग्री प्रिय हो गई । वे 
सब खत्म होकर जब २४ वर्षका हो गया तो स्त्री प्रिय हो गई। जब ३०-१४ 
वर्षका हुआ तो धन श्रिय हो गया । इसके बाद धन भी हटा। अच धनसे 
अधिक बच्चे प्रिय हो गए | अब उसे अपना बच्चा भी प्यारा नहीं रहा, किन्तु 
उसे अब अपनी जान प्यारी हो गईं। नहीं तो जठ्दी आगसें घुस जाये ओर 
बच्चे को निकाल से । तो अब उसे अपनी जान प्रिय हो गई | 

इसका रग देखो, जब से यह मनुष्य पेदा हुआ तबसे यह किन-कित 
से प्यार करता आया है ओर छोड़ता आया है ? किसी एक जगह पर नहीं 
टिक सका । लो छुछ दिलों बाद सच्चा ज्ञान जग जाये, पेराग्य हो जाये ओर 
भवितव्य उत्तम हो, अपने ज्ञानका भी परिचय हो जाये तो इस साधुतामें 
अब उसे ज्ञान प्रिय हो गया । जान भी ग्रिय नहीं रही | देखिये ना, तभी तो 
सुकोशल, सुकुमाल) गजकुमार इत्यादि कितने ही महयपुरुषोंने मुनिराजने 
उपसर्ग सहन कर लिया | गजकुमार पर जब उनके स्वसुर ने सर पर सिगड़ी 
जलाई थी तो गजकुमारमें क्या इतनी हिम्मत न थी कि स्वसुरके २ मुक्के 
लगाते ओर फिर आनन्दसे पाल्थी मारकर अपना ध्यान करते । पर इतना 
विकल्प करता भी उस ज्ञानी योगी सतको पसंद न था। वतंमानसें निर्वि- 


कहप स्थितिके लिए विकल्प करके कोई भविष्यमें निर्विकल्पताकी आशा 
बनाये तो सफलताके चिन्ह नहीं हैं। . 8 
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जसे 

जसे कोई गृहस्थ सोचता है कि में २० हजारकी स्थिति वा लूँ 
फिर तो ओर नहों तो १०० रु० मासिक तो व्याज मिल्लेगा ही । इतमा धन 
होने पर फिर परवाह नहीं है । फिर सब छोडकर सत्संगमें ही रहा करूंगा | 
अच्छा जिनकी इतनी स्थिति है वे सोचते है इतना तो क्या ५० हजार 
अपने पतले कर लिए जायें ओर दो सो, ढाई से। रुपया व्याज हो तो सब 
काम चल जायेगा ) फिर आनन्दसे सत्सगका अं,र धमका लाभ लेगे | 
स्थिति पानेके लिए जो ऐसे विक्ह्प बसाये चल्ने जा रहे हैं । यह इस वातका 
अनुमान कराता है कि आगे वे यह स्थिति स पा सकेंगे | 

यदि इनके आत्महित की तीघ्र रुचि है तो बतंमानमें जो स्थिति है 
उस स्थितिमें दी अपने विभाग वनाकर जिततेमे अपने गुजारेका काम 
निकल सकता हो उससे शुजारा करे। इससे भाषी प्रगति भी है। इससे 
विषयोंसे मोह न होगा। यों अव श्वानी सत होने पर उसे जान भी प्रिय 
नहीं रही, किन्तु ज्ञान श्रिय रहों। तब सबसे प्रिय चीज क्‍या हुई ! ज्ञान | 
ज्ञान कहो या स्वात्मा कहो एक ही वात है. किन्तु आत्मा ज्ञानस्वरूप ही है। 
इसी विशेषणकों यहा कद्द रहे हैं कि यहे आत्मा झानमय है। इसका शनि 
स्वरूप है। इसमे क्रमका शोर इन्द्रियोंका कोई व्येवधान नहीं है। अपने 
स्व॒रूपको करमसे जाननेसे अथवा क्वलकफों जाननमे कोई कलक नहीं है। 
स्वरूप मेरा वही है जो प्रभु अरहत देवका है । लोक श्रौर अलोकमे प्रकाश 
फरने वाला केवल ज्ञानसे रचा हुआ दोने से यह शआत्मा क्षानमय है । 

मैया  बताबो, सबसे प्यारी चीज क्‍या हुई ' अधिक ग्रिय बीजकी 
यह लक्षण है कि औरोंको मना करके जिसको चाहा जाये उसको ६ 
सममना चाहिये कि यह सबसे अविक श्रिय है। देखो श्स मलुष्यने सा को 
शोदको भी ' मना कर दिया; खेले खिलौनों को भी मना कर दिया। विद्यार्क 
भी मना कर हिया, डिप्रियोकों भी मना करे दिया" स्त्रीसे प्यार हटा घनसे 
प्यार हटा, बच्चोंसे प्यार हटा, अपनी जॉनसे भी प्यार इंटा ॥२ अतर्मे 
प्यार कहा थमा ! ज्ञासमें। निज आत्मामें । इससे यदेँ जानना चाहिए कि 
संसारमें सबसे अंधिक प्रिय है नो एक निज भात्मा है ।'घनफे लिए घन 
कोई नहीं चाइत्ता | आत्माके लिए धन चाहता है. अर्थात्‌ आत्मसतोपके लिए 
आ्ंत्मानन्दक लिए धन चाहता दे । पुत्र लिए पुत्र कोर नहीं चाहता विंल्छे 
श्रात्माके लिए पुत्र'चाहता है। श्र्थात्‌ जिस स्थितिमें अपना झुसे झौर 
हित मान रखा है उस स्थितिके लिए' पुत्रको चाहता है। सर्वाधिक प्रिय द्दै वो 
बह ज्ञान दी है | सो थंद जलौन भरात्माका स्वरूप ही है। हि 

यहां अपनी चर्चा चल रही दे कि में कौत हू अपने आप घरका 
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पता न होने पर यह पर-घर फिरता रहा किन्तु.इसे कोई सहारा न्‌ मिला | 
सो भैया! निर्मय ओर निःशक होकर अपने घरमे ही रहो | ये समस्त 
प्रपदाथ हैं, इनमे उपयोगका जाना पर-घरमें फिरता है। पर-घरमें फिरते 
हुए अनन्तकाल व्यतीत हो गया, निजघरमे यह नहीं आया।॥ परपदार्थोकी 
व्यवस्थामें इस जीवते अपना जीवन लगा दिया। पर निजकी व्यत्रस्था के 
लिए क्या किया ? 
एक बाबू साहब थे वे व्यवस्थाभिय-थे । थे एक दिन अपना कमरा 
सजानेमें लग गए। बढ़ा कमरा था। -सजाना इसीको कहते हैं. कि सफाई 
रखना कमसे कम वस्तुवे रखना अर यथास्थान रखना। तो वाबू जी 
व्यवस्था कर रहे थे। .जिस स्थान पर जो चीज रख रहे थे उस स्थानपर 
नाम भी .लिखते जाते थे। बढ़िया भींत पर हुक लगा दिया, हुक पर कोद 
टाग दिया और उस पर लिख दिया कोट, दूस . हुक पर कमीज टांग,दिया 
ओर उस पर लिख दिया कमीज | एक जग्रह कुर्ती-टाग दिया; वहा लिख 
ढिया कुत्ता । इसी प्रकार टोपीकी जगह टोपी लिख,दिया, घड़ी की जगह 
घड़ी लिख दिया | अब उनके लिखनेकी धुन बन गई । चीजोकों रखता जाय 
ओर लिखता जाये | लिखते-लिखते नींद आ गई । पत्नग पर जेट गया और 
लेटे ही लेटे पाटी पर लिख दिया में, याने यहां में धरा हू । वहां कोट) वहां 
कमीज, बहा कुत्ता, ठीक | यहा में धरा हू । ऐसी व्यवस्था करते-करते नींद 
आ गई। सो गए । 

.. जब सुवह ६ बजे जगा तो देखने लगा कि,हमारी रक्‍्खी हुई चीजें 
ठीक-ठीक रखी हैं या नहीं । कोटकी जगह-कोट, ठीक | कमीज की जगह 
कमीज, ठीक | घड़ीकी जगह घडी। ठीक । सब चीजे देखता जाये, ठीक । 
पर पाटी पर लिखा हुआ देखा “में”? उसे खोजने लगा । “मैं” न्न मित्रा तो 

छेद्ों में देखने लगा कि कद्दीं “में? अटकत तो न गया हो। वहां न मिला 
तो पल्षगस्े एक लाठी लेकर मारा पर “मै” कहीं फंसा हो तो गिरे। जब 
किसी तरह “मैं? न मिला तो विह्डल होकर अप्रने नोकरक़ो घुलाने लगा। शरे 
मनुवा यहा आ। आ गया, . क्या हैं वाबू'जी ? मेरा में! चुम गया। अब 
नोकर सोचता है कि ऐसा तो अटपट कभी वाबूजी नचोला करते थे, आज 
यह हालत है कि इनका 'में? गुम हो गया। बोला, अरे बाबूजी आपका 'मैं? 
गुम हो गया तो मिल जायेगा आप क्यो परेशान होते हैं ! आप थके हुए हैं, 
लेटो, आराम करो) चिंता न करो । आपका में मिल जायेगा । नौकर पुराना 
था। उसे विश्वास आ गया नोकर की वात पर सो बह थका था ही, ल्लेट 
गया। १०-१५ मिनट वाद नोकर कहता है कि देखो अब है मे” कि नहीं ? 
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पलंग पर ही “में? लिखा था, सो उस पलग पर हाथ फैरा तो उसका भें? 
मिल गया। | 
तो भाई बाहरक्की व्यवस्था कर ली जाये और अपन अन्तरकी 
सारी व्यवस्था का कुछ भी ध्यान नहीं रकखे, तो उससे पूरा किस प्रकार 
पडेगा ! ॥ 
अभी एक चर्चा हुई थी कि दाशनिकताके नाते बडी-बडी बात बोली 
जाती हैं, लिखी जाती हैं | क्या यह एक धुन ही है या बस्तुन- कोई सारभूत 
तत्त्व भी है ? कोई आत्मा ज्ञानमय हो और उसके निरखनेसे आनन्द मिलता 
हो- ऐसा भी कुछ है क्‍या ? है । वह चीज जो कुछ है, ज्ञानस्वरूप है । ज्ञानी 
अपने ज्ञानस्वरूपको ही देखनेमे लगाता है। अज्ञानस्वरूपक जाननेमें तो 
इसे कुछ हाथ न लगेगा । विकल्प रहेगा; निराशा रहेगी, अ्सतोप होगा/ 
अशाति रहेगी, किन्तु यह ज्ञान जब ज्ञानस्वरूपको निहारे, तब स्वय अनु- 
भावात्मक निरय दो जाता है। जत्न हम बहुनसी वातोंका विचार और ध्यान 
बनाये रहते हैं, तो छानका जो स्वरूप है; क्या हम उसका' विचार ध्यान 
नहीं वना सकते ? है 
क्या'कद्दलाता है जानन ? केवल जानन क्‍या हैं ? राह्य प नहीं) 
केबल अथग्रहण । ओह रागद्वे घकी तरगोसे निकलकर फेवल जाननस्वरूप 
को तकनेके लिये घुसते हैं. तो वहां ऐसा लगता है कि लो में स्वय बुमा जा 
रहा हू। यह जानने वाला मैं ही बुझा जा रहा हू । ओह) कोई प्रा्णोंका 
व्यामोद्द ही तो है । श्राशकासे कहीं में ही न समाप्त हो जाऊँ। लौट आता 
है और कोई सत्यके रुचिया जन अगर वहा बुमते हैं तो घुमने वो, हमें एक 
जानना है । में मात्र जाननके स्वरूपमे भ्रवेश करता हू, में पेवल जाननस्व- 
रूप हू। रागह्व प) इष्ट-अनिष्ट, संकल्प-विकल्पोंसे रहित इनका एकमात्र 
जाननहार हू) अभेदप्योतिमात्र हू । उसमें कुछ पते बाली, कुछ मालोमाल 
वाली बात नहीं होती है, वहा तो एकमात्र जाननस्वरूपका अतुभच अथवा 
प्रिणमन चलता है । है 
यह ज्ञान अपनेंसे वाहरकी चीजोंको जाननेका उद्यम न फरके केवल 
स्वयके जाननस्वरूपकें जाननेका उद्यम करे तो उसे वह सारभूत परमार्थ 
शरण उपयोगगत होता है, किन्तु जेसे नमककी डली पर रहने पाली घींटी 
को जबरदस्ती शक्कर वाली चींटी अपने शक्करके घरमें ले जाये ओर वह 
, न्रमक वाली चींटो अ्रपनी चोचमें नमककी डली दवाकर चले तो शफक्फरकी 
जगह वसकर भी उसे रच भी शक्करका स्वाद नहीं आ सकता है । कितना 
ही पूछे, वह तो स्वाद नमफका ही कह्देगी। यदि द्विम्मत करके उस डलीको 


५ 
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; । ै 
झलग फेंके, शक्करफा स्वाद ले तो उसे मिठासका अनुभव होगा ।यों ही ' 
" बिषयकषायों के रुचिया जन मन्दिर में जाये ओर विषयकषाय/की डली को 
अपने उपयोग में वसाकर आयेंगे तो धर्म के स्वादकां तो लाभ मिलेगा ही 
नहीं । न 
भोही जीबोंको ऐसा श्रद्धान है कि पूजासे मेरा थोडे द्वी पूरा पडेगा । 
उनका विश्वास है कि मेरे लिये जिन्होंने धनाजन किया, उनसे ही तो पूरा 
पड़ेगा । सो संस्कार; ऐसा बस हुआ है, वासना ऐसी पड़ी हुई है कि घसवे' 
क्षेत्रमं आकर भी गृह और घनकी वांसनाकों छोड़कर धर्म करनेका साहस 
+ न करेगे. तो अब बतलाओ कि वह धर्मकी मलक ज्ञानातुभवमे प्रकट केसे 
! विराजेगी कुछ घर्मकी व त भी हम कहें सुने, उसकी भी छुछ उत्सुकता रहे 
ओर यहांके विषयकषायोंकी डोरको काटना भी न ॒चाहें ओर दोनों हाथ मुमे 
लड्‌, मिल्लें- ऐसी सिद्धि केसे हो सकती है ? 
भेया, स्वद्दितक लिये कुछ क्षण तो ऐसा विताना ही होंगा कि जहा 
सबकी रस्सी कटी हुई हो, केवल ज्ञानमात्रके , लिये ही अपनी कमर कसी हुई 
हो - ऐसा उद्यम क्वल ज्ञानका, अनुभव चखनेके लिये याने इस प्रयोजनके 
लिये सर्व कुछ न्योंद्वावर, सर्व कुछ त्याग फर सकने व क्चल निज शुद्ध 
रन ४४3 कई ही रुचि जग सके तो वहां कक केसे न आयेगी ? अवश्य 
आयेगी। ग के ] 
धर्म चाहो तो धर्म मिलेगा ओर धर्म न चाहो तो अधर्म मिलेगा; पर" 
। धरम श्रथवा ज्ञानातलमवकी आप्ति करनेके लिये हमें बड़ा सन्‍्यास करना होगा 
- और नल बल सके तो किसी क्षण अपनी श्रद्धामें तो स्का संन्यास कर दो 
आर गुप्त ही शुप्त, गुप्त ही उपायके द्वारा॥ कं गुप्तका दी लक्ष्य रखकर गुप्तफी 
प्राप्ति कर लें) शुम्रूप से ही देखे तो बहा केसे संतोष होगा ? जो शुद्ध उप- 
लब्धि है, बह देखने, बनाने, सजाने से नहीं होती है। बह तो अपने श्रन्तर 
में अपने आपके ही अठुमवमें उत्पन्न होती है, 
यह आत्मा ज्ञानमय है। यह जीव सब चीजोंको प्यारा प्यारा मानकर 
"(88 चला जाता है - अं र नवीन नवीन चौंजे इसे प्रियहोती चली जाती 
। पुरानी छोड़ना नव्ीन। अहण करना, इस शलीसमें अन्तर्मे जब'ज्ञान 
तत्त्वको प्राप्त करता है. नव्‌ वहां छोड़ना अं र नवीनपनेकी घुन खत्म हो 
जाती दै; क्‍योंकि सब्र त्कप् वेभव तो वह क्लानपरिणमन है। सर्वविकहूप 
समाप्त हो जाते, है, नई-नई चीजोंको प्रिय माननेकी घुनके; किन्तु इस 
मोद्दी जीवकी कहानी तो देखो छि थ॒ शरीर अनादि कालसे पीछे चला शा 
रद्द है, अतिपरिचित हो रहा है; फिर भी इस शरीरमें अवह्ला नहीं करी 


२्‌ परमात्मप्रकाश प्रवचन पचम भाग 


जाती है। यह खेदकी बात । अपनेफों श्रपनेमें निद्वारें अपने लिए अपना 


काये करने मे -यही एक अ्रष्यात्मका मभ है,। इस ' झारमस्वरुपवे दर्शन _ 


करले तो इसके बाद फिर हमारा सर्व मार्ग हल हो जाता है। यह ज्ञानमब 
आत्मतत्त्व है । , ; 

इसमें आत्माका रवरप बताया जा रहा है कि ऋात्मा ज्ञानमय है। 
इसमें पहिले यह बताया है कि पशात्मा अमूर्त हैं, जेसे कि शराकाश इसकी 
कोई मूर्ति नहीं है । रूप, रस, गधः स्पर्णसे रहित है। ६स :५' २ यह आत्मा 
भी श्राकाशकी तरह (ऐ, अमूर्तिक है । यदि यह शान हो कि शोत्मा पिण्ड- 
रुप है तो झात्माके फिर ज्ञान नहीं हो सकती है । जेंसे यह चौकी वगेरा छ 
यह पिएढरूप है। हायसे उठा सकते हैं। रस सकते हैँ । ऐसा दी श्रगर 
धात्मा हो तो फिर श्रात्माके शान कहां विराजेगा ? यह आत्मा अमूर्तिक 
ओर ह्ानसमय है ओर ज्ञान भी ऐसा दे कि न तो ज्ञानमें कोई क्रम है कि 
इसको जानें) फिर इसको जाने।न इसमें कोई इन्द्रियॉकी जान है । 


स्वभाव एस ज्ञानका ऐसा है कि सर्व जगतको यह जाने, ऐस केयलन्नानसे , 


यह जीघष कपायवश दूर होता है। जीच तो स्वर्य सानस्वरूर्प है। प्लानकों 
छोड़ कर जीवफा और कुछ स्वरूप समममें नहीं आता। ' ह 
इन्द्रियॉंफी सयत फरके, आखॉफो बढ करके कुछ भीतर .अ्रपने को 


देखें तो यह निज आत्मा कैसा मालूम होता है ? इसको अगर लम्बाई चोड़ाई - 


से देखें कि यह में आत्मा तीन चार द्वाथफा लम्बा हु) जितना कि यह शरीर 


है ऐसा चौड़ा है तो इससे आत्मा समभमें नहीं आ सकता मर जब रो _ 


देखेंगे कि यह जाननस्ण्रूप आत्मा है। पेंबल जानन ही इसका स्वरूप है। 
रघभाव है तो यह समममें कट आ जायगा कि यह ज्ञानमय है, ओर क्वल 
प्लानमय है । इतना ही नहीं है, किन्तु अनन्त आनन्दस्वभाव वाला है | 
घीतरागताः फा जो उत्कष्ट आनन्द है बंदी सुख एक अमृत रस हैं। उसका 
स्वाद लेने से समता रसमे परिणति दो गई है ऐसे स्वरूप याज्ञा हैं, अर्थात्‌ 
जीव का स्वरूप ज्ञान ओर आनन्द है। आर करे 
जेसे तख्तको देखते हो तो क्या दिखता है ? रूप कुसा है ? लम्बा 
कितना है ! जसे. तस्तसे ये लक्षण पाये जाते हैं ऐसे ही जीवमे कुछ लक्षण , 
तकना चाहें तो वहा म्िलेगा'श्ांन और आनन्द | ज्ञान और आलन्दके 
सिवाय जीबके स्थरूपको जानने क़ा और फोई तरीका नहीं है। निश्चयसे , 
तुम ऐसा सममो कि यह ज्ञानस्वभावी है और भानन्द्रवभांवी हैं। इस जीव 
का किसी दूसरे से कुछ सम्बन्ध नहीं है। यह भ्रमबश मानता है कि यह: 


मेरा है। पर पद नहीं दै इसका) केवल कल्पना ही करता हें । हे 
; भ उ हु आय हा ३४ | 


# 


का 
हि 


देदा १७ ३ 0, 3, ॥॒ परे 
पमैया ! कोई एक सेठ था| वह गरीब दो गया तो उसने सोचा कि ' 
कहीं बाहर जाएँ ओर कमाई कुछ करें । तो हजारों मील दूर वह चला 
' गया.) और एक बण्फे बच्चे को वह घर छोडकर गया । श्मक्ले गया, बहां 
र € 
रोजगार फिया । रोजगार अच्छा लग गया। श्रव उसको ६४ वर्ष हो गए। 
घर न आ पाया। १४ वर्ष बाद उसकी सरुत्री ने अपने वेटे से कहा कि अमुक 
नगरसे तुम्हारे पिताजी रदते हैं-जावों और लिया लाबो । सो बेटा अपने 
 पिताकों लिबाने चला, ओर उसी समय सेठ अपने घरकों चल्ा। अब रास्ते 
में एक. ही धर्मशालामें दोनों ठहरे पास-पास के कमरेमे । राजिका समय था। 
वच्चेके पेटमें गा दद हुआ | अब. वह चित्लाता है; उसकी , विल्ल[्‌हटको 
* झुनकर सेठ धर्मशालाके मेनेजरसे कहता हे कि इस लड़केको इस धर्मशाला 
से बाहर निकाल दो, इसकी खिल्लाहटसे हमें नींद नहीं आती हैं। कुछ देर 
; चादमें उस लड़के का पेट दर्द श्लोर बढ़ गया ओर वहीँ गुजर गया। हार्ट 
फैल हो गया।... , ., ; ; 
,: ६ *भिंष बह सेठ, अपने घर गया। तीन दिनके घादमें धर पहुंचा तो 
स्त्रीसे कहता है कि बच्चा कद्दा है? तो स्त्री कहती है कि बच्चा तो तुम्हें ही 
, लिबाने गया है । श्रव द्व ढने चला सेठ वच्चेको । तो चलते चलते उसी धर्म 
_शालामे पहुचा जहां ठहदरा था । सेठ से नेजरसे पूछता है. कि अमुक नामका 
बच्चा यहां आया था ९ उसने रजिस्टरमे देखा तो कद्दा, हा ४-६ दिन पदिले 
आया ,था। कहीं जा रहा था? वह अपने पिताको लिवाने जा रहा था। 
अब उसके थोड़ा-श्ोड़ ख्याल आने लगा। "फिर गया फहां बह ९ भाई गया 
कहां; उसके पैटसे इतना दर्द हुआ कि वह मर गया। शव मरनेका नाम 
सुनकर घद्द सेठ बेहोश होकर गिर गया । अब यद्द वतलाबो कि जब लड़का 
' सामुने था और आँखों देखता था, तब तो उसे दया नहों आई । तथ तो उसे 
, राग न भाया | ओर झ्ाज सामने नहीं है। केवल सुन ही रहा हैं कि उसके 
' दर्द हुआ और सर गय[। इतना छुनकर ही बह बेहोश हो गिर पड़ा। तो 
भघ यह चतलावो कि लड़का यदि उसका होता तो देखते ही पेम कर लेता, 
पर कोई किसीका नहीं है। पह तो फेदल कह्पनामें ओया कि मेरा हैं।न 
कह्पनोमें आबो तो कुछ नहीं है। अर्थात्‌ कोई किसीका होता नहीं है। सब 
अपनी-झपनी कल्पना करके और अपनेको छुछ मान करके कि में ऐसा रा 
मेरा यंद्‌ है सुखी दुखी होता है; पर है किसीका कुछ नहीं । 
ह जंनसिद्धान्तमे झानन्दका पद पानेकी तरकीव यद्द वताई कि सोह 
छोड़ो | भगवान्‌ फी भक्ति बही फरता है तो रागह्वेप मोह छोड़े । भगवानका 
उपदेश है कि कोई दमारी कितनी ही भक्ति करे, पर चदि वह रागहेप, मोह 


््रि 


| 
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) 
नहीं छोड़ सकता तो बह पांर नहीं हो सकता है। तो उद्धार तो हमें भपने 
-झआाप फरना है | जैसे इस लालदेनका काम है कि रोशनी हो जाये। सूर्यका 
फाम है कि प्रकाश हो जाये। सूर्य प्रकाशित भी हो जाये लेकिन चकना तो 
तुम्हे ही पडेगा | इसी तरह भगवनोंका उपदेश है कि मोह रागद्वेप छोड़ो 
घोर इस आस्माकी घोर आश्नो । यदि रागद्वप न छोड़ोगे तो आ्ात्माकी 
ओर न आ सफोगे । तो यद्दा आत्माफा स्वरूप बतक्ा रहे हैं इसलिए कि 
तुम अपना स्वरूप जानकर परथस्तुका तो मोह छीड़ दो शोर अपने स्वरूप 
का आदर करो। क्योंकि आदर उसका करना घन्छा द्वीता है जो सदा 
अपने पास रहे और सुख देवे । ' 
भेया ! ऐसी चीजफा नाम बतल्ावों जो सदा अपने पास रहे भौर 
सुख देवे । घर ऐस। नहीं है। धन घभव ऐसा नहीं है । ज्ञान है ऐसा। ऐसा 
जो जानन चल र श् है चह भी अपने पास नहीं रहता है। जेसे श्राज यहा 
धमंशालामें घठे हैं तो इस घर्मशालाफों जान रहे हैं, इस घर्मशालाका 
जानन सदा न रहेगा। जो भी जाननकी शक्ति है। जो स्थभाव है पद आान- 
स्वभाव अपने पास रहेगा। इसलिए उपासना करों तो पझानकी फरो। 
भग़वानके आगे दीपक जलाते हैं तो क्‍यों जलाते हैं कि एक तो भगवानको 
देखकर यहद्द ख्याल करनलें कि मेरा स्वरूप ऐसा है जैसा प्रभुका है, ओर फिर 
दूसरे दीपफको देखकर ख्याल कर लिया कि जैसे यह पीपक जल रहा है, 
यह प्रकाशबान्‌ है, इसमें सर्वत्र प्रकाश है। इसी तरह इस मेरे श्रात्मामें 
सर्वत्र ज्ञान ही ज्ञान है। ज्ञानफके सिवाय ओर फोई स्वरूप नहीं है। ऐश 
भमूर्तिक ज्ञानमय ओर झआनन्द्घन अपने आत्माको जानों । इसमें छांट-झांट 
फर विशेषण दिए हैं। हे 
अपने आत्माको जब तक आकाशकी तरह एक श्न्यरूपसे लतर्क 
तब तक ज्ञान ओर आनन्दका भी अनुभव नहीं हो सकता । कुछ पिण्ड जसा 
भीतरमें देखें तो बद्ां न ज्ञानह्आा पात्र पडेगा, न आनन्द का पता पड़ेगा बहा 
एक जड़ता ञआा जायेगी। इसक्षिए सर्वप्रथम विशेषण दिया है कि यह भात्मा 
मूर्तिसे रहित है। आकाश जैसा है, इसे कोई रुकावट नहीं है। यह भात्मा 
कपल जाततरूप है। आनन्दस्वभावों है। इस आत्माकों निरब्जन तको। 
शरीस्से भी दूर रागादिक विक्रारोंसे भी दूर, फर्मोंसे भी दूर-ऐसा निरब्जन 
देखो भौर फिर आत्मा, फेसा है कि भावमय है। ऐसे सबसे स्यारे भपने 
झपने झानस्वरूपसात्र इस शुद्ध आत्माका ही ध्यान करो और सबको देव 
सम्मो । चीजें 
झपने जीवनमें एक व/त एकड़ कर रह जाबो कि सब चीजें मात्र 


पं 


हैः 


हु 
रँ 
+ 


दोहा १७, ' पथ 


जानने देखने लायक हैं, मगर अपना जो ज्ञानस्परूप हैं यह ग्रहण करने 


,लायक है क्योकि इसकी रक्षा फरने वाला कोई दूसरा न होगा । न स्त्री होगी, 


न॒पुत्र होगा; न रिश्तेदार होंगे। ये सब चीजें भिन्न हैं। इन सबको छोड़कर 
जाना होगा । यहां कोई रक्षा करने पाला नहीं हैं। मेरी रक्षा तो मेरे ज्ञानसे 
होगी । केसा ही दुःख हो, यदि अपने ज्ञानको ठीक बना लिया तो दु-ख नहीं 
होगा ओर यदि ज्ञानको प्रतिकूल चना लिया तो बह दु ख दूना बढ जायेगा । 


-अब जैसे मान लो कि तुम आज भूखे रद्द गए ओर ऐसी दृष्टि हो जाये कि 


इन लोगोंने खूब खाया ओर हम भूखे ,रह गए तो इससे चौशुता दुःख बढ 
जायेगा श्र र अगर यह जाना कि रोज-रोज वारहों महीने खाते ही हैं. अगर 
एक दिन न खाया तो कया होगा ? ऐसा सोच लेने से दु.ख न होगा । इनके 
भी तो उपवास हैं, कल खा लेंगे - ऐसा ज्ञान जगा लेने पर दु.ख न रहेगा । 
फम्त हो जायेगा दु'ख । । ' 

- इष्ट वियोग हो गया ' घरमें जो प्यारा था घह चला गया या कुछ 
हुआ, अर र अ्रगर ऐसी दृष्टि बनाली कि वह तो भेरा बड़ा प्यारा था) वह मर 
गया । क्‍या किया जाये * अरब किसका सहारा भिल्ञेगा, ऐसी कल्पनाएँ बनाते 
जावो अ्र.र दु खी होते जाबो। ओर अगर ऐसा ज्ञान बना लिया कि बह 
भिन्न ही पद्मार्थ तो के मेरा तो कुछ नहीं है | में तो केवल अपने स्परूपमात्र 
हूं। आनन्द पाता हूं तो में अपनेस्वरूपमें। रहता हूँ तो अपने स्व॒रूपमें, 
विगड़ता हू तो अपने सें । जो कुछ भी दोता है बह सब मुझमें अपने आप ही 
होता हैं. -ऐमा ज्ञान कर लो तो लो ढुःख कम हो जायेगा।। क्लेश कैसा भी 


- हो उसको घटाना बढ़ाना ओर भिटाना यह अपने ज्ञानक अ प्रोन बात है। 


सत्सग कद्ते दो उसे हैं. कि जद्दा ज्ञानके वर्तते रहने का अवसर मिले और 
हम संफ़र ओर दु-खोंसे पार हो सके ओर अपने आनंन्‍्दरूपमें समा सके। 

इम जगतूमें किसे दु लव नहों हैं बतज़ाबों। जब तक कर्ं साथ लगे 
हैं, दुःखसे कन दूर हैं ! अरे अमुक स्थितिमें ऐसा कार्य फरके दुःख मानते 
हो तो. इस स्थितिकों छोड़कर अन्य स्थितिमे जाबो। तो बहा दूसरा 
कल्पना करने लगोगे। जब श्रज्ञानभाव बना हुआ है तो जीव कहीं भा हो 
बड़ करत 5 करेगा अर उश्तक्धा दुव बढ्रेगा आर स्थिति कोई वनो रहे । 
यदि पी बत जागहफ है। ऐप स्थिति अर ने अनर ग॒में हो तो दुःख मदलूत 
न दींगा | दु ख मिटाने के जिए; शाति चाहने के लिए जो दूसराके सनाने 
के अथवा राजो, करने के या दूसरोसे अपने को श्रच्छा फहलवाने के जा 
यत्त किए जाते हैं, वे सब व्यथ, हैं. । ' 

देखो भेया | सबसे बड़ा विफ़र सकट है कि सभी अपनी इज्जतकी 


पं म परमात्मप्रकाश प्रत॑ंचन पचम भाग 
चाह करते हैं। शहद तो वललावों कि' थशका लोभ घुरी बात है कि नहीं 
घुरी धान हैं| पैसेका ल्लोभ करो तो छुछ फाम देगा; अपने काम आयेगा) 
पेट मरेगा श्र.र अगर यश पल गया को उस यशसे क्या मिलता है? लोभ 
तो किसी भी नरह अ्रन्चा नही; वह तो व्यर्थकी चीज है। घशोंसे लेकर पृढों 
तक थोडे रूपसें या बड़े रूपमें, सभी इस क्ोमके जालमे झा गए । मनुष्य 
क्‍या पशु पक्षी सी अपना भ्रपमान सहसूस करते हैं । यदि कोई बैल किसी 
जाते हुए बेलको ग्दत ह्िलाफर जाता हुआ देखले तो पद अपना अपमार 
महसूस करनी है। अपनी ताकत दिखानेके लिए बह श्पनी गद्न टेढ़ी 
करके बस बेलके, सामने आ जाता है और दोनोंमें लड़ाई छिड़ जाटी है | 
यह अपमानकी वात्त चाहे पशु हो, चाददे पश्ची हो, चाहें मनुप्य हो सबके है| 

ये जीव 'र्यायचुद्धिक कारण इस लोफमें भ्रमण “करते है। जिस 
शरीरमें यह जीव गया उसको ही श्रपना मान लिया। यह करीब अगर 
चिड़िया हो गया तो सनुष्यक शरीरको म कुछ देखता है । मनुष्य दो गया 
तो पशु पक्षी को न छुछ देखता है | पशु पक्षी इस महुष्य शरीरको न कुछ 
देखते हैं, दीन हीन देखते है। उन्‍हें तो अपना दी शरीर प्यारा है। तो इस 
बीवकी यह ठेक रह आई अब तक कि ' जिस शरीर से गया उसको ही मान 
लिया कि यह में हू । पर है' क्या! फेन्नलज्ञान ओर आनन्दस्वभाव। शरीर 
भी छूटे जाये। ऐसे ज्ञानानन्दरूपभ तका गया, समस्त चस्ठुबोंसे न्यारा ऐसा 
गया निंज शुद्धआत्मा ही उपादेय हैं और बाकी सभी चीजें देय हैं। त्यागने 
योग्य हैं ।' भौर यदि नहीं इससे छूट सकते तो घात तो सच्ची मानते रहो | 
भीतरमें श्रद्धा ठीफ है. तो उसका भी फल बझयपको अच्छा मिलेगा ( भव वह 
फोनसी चीज है जो" देय है; न्यारी है ! उसका वर्णन करते हैं। 

पुगलु छव्यिहुु मुत्त 'बद इयर अमुत्त वियाणि। ! 

( धम्भाधम्मु विगयटियहूँ कारणु पभरणदिं णारि॥१६॥ 

* पुद्गलद्र॑य ६ तरदके है ! अय ये पराई पोजें चतलो+रहें हैँ कि 
जिनसे अपनेको न्‍्यारा सममला है। वेसे « अचेतन पदार्थ हैँ-पुदुगत, 
भर, अधर्म) आकाश और,फाल । सव जानते हैं। देखों जेनसिद्धान्तमें फेसा 
सूक्ष्मतत्त्वका वर्णन है? पुदूगल और जीबके बारेमें तो प्रत्यः सभी जान 
केते है कि तू यद चीज कै; जोब भी कोई चीज है ओर इब्य शल भी फोरें' 
चीज है। चाहे किन्हीं शब्दंसे कोई कहे, मगर पदिचाने जाते हैं. भोर थोड़ा 
थोड़ा थाकाशके वारेस भी लोगोंका ख्याल पहुचता है। हां। झ्राकाश, 

' है। देखो यद जो पोल है, जहां कुछ नर्दीं है. इसीको तो आकाश फहते है। 


३. 


सो थोड़ा उस आलञाकाशकी ओर भी दिमास जाता है; पर धर्म, अपर और 


,याल आता है; मगर कालवा स्याल आता है समयके रूपसे घंटा हो घटा , 


>+ 
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कालद्रव्य इनमें किसी-की गति नहीं होती | इसमें भी दुछ कुछ कालका 


हो गया, बर्ष हो गया | उपादानभुत कोई कालद्रव्य है और वह समस्त लोक 
में एक एक परद्रव्यो' पर श्रवस्थित 'है।” इस रूपसे नहीं जाना जा रहा है । 
धर्म और अ्धर्मद्रव्यके वारेमें तो किसीका रंच भी ख्याल नहीं हैं.। पर युक्ति 
से सोचो बतलाबों तो कुछ अनुमान द्वोता है । ये जीच पुदूगल चलते है ना 
तो जो विभिन्‍न कार्य होते हैं, अन्य प्रकारके जो परिणमन होते हैं उनमे 
कुछ न कुछ अन्य पदार्थ कारण हे ओर ऐसा जो गमतका कारण हो बह 
धर्मद्रव्य है ओर चलते हुए के ठहृरानेका जो कारण हो वह अपघमेद्रत्य है। 
इस प्रकार द्रव्यके $ प्रकार हँ--जीव, पुदुगल, धर्म, श्रधम, आकाश और 
फाल । इत ६ द्रव्योंमें से अपन ५ अचेतनोमें तो हैं ही नहीं। जीव जातिसे 
हैं, सो इन पाचोसे तो अत्यन्त न्यारे हैं ही, पर जीव-जीवर्मे भी प्रत्येक जीव 
दूसरे जीयसे जुदा सुख है। जुदा है। जुदा अनुभव है; जुदा परिणमन है । 

सो मे सव जीवोसे जुदा हू ओर अपने स्वरूप मात्र हूँ। जो वीउठी है चह 
फेबल खुद पर ही/बीतती है । ऐसा यह मे भत्मतत्त्व सबसे न्यारा हू। 
उन्हींकी प्रद्रव्योंमें पुद्गलद्गव्यकी चर्चा की जा रही है | पुदूगल॑ ६ प्रकार 

। 


*  क्षोई पुदूगल तो बहुत मोटे हैं जो धरने उठानेमे आा सकते हैं। जसे 


चे.क्ी, लालटेन आदि । इनको धर सके, उठा सके इसे तो कहते हैं, बाद्र । 
यों ही मोटे-्मोटे बहुतसे स्थूल पुदगल ऐसे भी हैं, जो इन पत्थर 
देलोंकी तरह पूरे पकडमें आा नहीं सकते. मगर छूतेमें आते हैं, रोकनेमे 
भाते हैं । ऐसा है जल | वह बादर है, मोटा जत्र है सगर पत्थरकी त्तरह्‌ 
मोटा नहीं है। तो फोई पुदगल ऐसा होता है जो उससे भी वारीक द्वोता है 
जेसे छाया | यह हाथी छाया' पड़ रह्टी हैं। क्या बात हो गई ? हा, लो यह 
छाया पढ़ गई। यद्यपि यह लाया है। हम इंसे देखते हैं मगर कोई पकड़े 
इसे | घअरे ! इसे नहीं । यह तो हाथ पकड़ा, छाया तो नहीं पकड़ सके । तो 
यह छाया तो पान्तीसे भी पतली है। मगर बह छाया पुदुगल है। श्रच्छा 
और ऐसी भी चीजें है जो छायासे भी पतली हैं । गेसे रूप, ये पीला, नील; 
लाल, सफेद जो रूप है, थे जो दिख रहे हैं, शरीर पर दिखता, चौकी पर 
दिखता; ये जो रूप र॒ग दिखते हँ ये छायासे भी सूक्ष्म हैं। और इससे भी . 
सूक्ष्म चीयें होती हैं। जैसे कर्म जीबफे साथ लगे हैं। पर ये कर्म किसीफो 
छिखते हें यया ? नहीं (िखते 
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बोलते ४ ना भया ! अपन जल्लोग स्ठुनियोमें कि मे फेर्म दु खरयी हैं। 


वन 


परमात्मप्रकाश प्रवचन पंचम मार 


उन ८ फर्मोमें से एक को भी तका है ' क्‍या ? ज्ञानावरण किसीको मिला हो 
तो बतलाबो । शायद्‌ चलते फिरते कहीं मिल गंया हो) वह श्रत्यन्त संक्ष्म हैं| * 
पुदुगल ६ प्रकारके हैं । सभी रूप, रस, गध; स्पर्श करि सहित हैं । ज्ञान नहीं 
है। आनन्द नहीं है। ये जड़ हैं। इन पुद्गल पदार्थॉम मोही जीव प्रीति करते 
हैं। मगर प्रीति करने लायक थे पदार्थ नहीं हैं। इनसे अपना कोई द्वित नहीं 
है । अतः पुदूगलकी प्रीति छोड़ो। इन पुदूगल पदार्थोसे श्रीति छोड़नेमें ही 
कल्याण है। जिन पुदुगलोंकी प्रीति छोड़ना है. उनका यह रवरूप है कि ये 
पुदगल ६ प्रकारके द्ोते हैं। ये सभी पुद्गलतत्त्व इस जीयके लिए हैेय हैं। 
उत्तको छोड़ो ओर अपने श्ञानानन्दस्वरूपकों ऋहण कर लो | जेसा प्रभुका 
स्वभाव है तेसा ही अपना स्थमाव निरखो, इसीमें ही श्रपना हित है | 
अपने जीवको सबसे न्‍्यारा तकना। सब्से प्रथक्‌ तो यह है स्वयं) ' 
मगर स्वयंफा जो स्वरूप हैं उस स्व॒रूपमें तकना अर्थात्‌ शानस्वरूप देखना । 
ज्ञानस्थरूप तब देखा जा सकता है जब श्रपने को यों तका जाये कि यह जो 
जानन है) वस यही में हू ऐसा सममने के लिए सम्रस्त परद्रच्योंसे न्‍्यांरा 
देखना है । वे परद्रव्य क्या क्या है ? उनका बर्णन इस दोहेमे हो रहा है । 
६ प्रकारंके पुदुगक्ष ये जीवसे न्यारे हैं ओर अमूर्तिक होकर भी घर्म, अधर्म 
आकाश और कालसे भी न्यारे हैं। जीब वह कहलाता है जो जाने देखे । 
पुदुगल बह कहलाता है जद्दा रूप पाया जाये। घर्मद्रव्य वह पदार्थ है जो 
चलता हो; जीघ पुदूगलफे गमनका फारण हो | धर्मद्रव्य वह 'कहलाता है 
जो बलफर ठदरता हो | जीव पुदूगलके ठहरनेका कारण हो ! इन द्रव्योंसे 
भी यह जीव जुदा है-ऐसा ज्ञानी पुरुष कहते हैं अर्थात्‌ बीतराग स्वसम्वेदन 
ज्ञानसे रत पुरुष कद्दते हें । ' । 
यद्यपि वजञ्र धृषभ भारागसहननेकरूपसे पुदुशलद्गव्य मुक्तिके गमन 
के कालमें व्यवदह्वारसे.सहकारी कारण होते हैं तो भी धर्मद्रव्य गतिका सह- 
कारी कारण होता है । यों हम चलते है तो अपनी शक्तिसे चलते हैं। किन्तु 
सभ् जगह भरे जो धर्मद्रव्य हैं। वे इमारे चलनेमें फारण हें । यहां सिद्ध 
४४४४ का दृशान्त दिया है कि सिद्ध भगवान्‌ मोक्ष जाते हैं तो थे स्वय दी 
चलते हैं, किन्तु उनकी इस गतिका कारण धर्म पा है। झोर लोकके उसे 
भागमें ठहर जाता है तो उसका कारण अधमंद्रव्य है । मुक्त श्ात्माके प्रदेशों 
में ये धर्म अपर्म द्वव्य ही एक क्षेत्रमे ठहरते हैं. तो भी निश्चयसे दर्शनझान 
स्व॒भाबात्मक परमात्मासे ये सव मिननरूपसे सुफ्तिमें बिराजे हैं। इस प्रकार 
ससार-अबस्थामे इन भचेतनफे विभिन्‍न परिणमनोंके कारणभूत जो बुकी 
५ प्रकारके द्रव्य हैं) वे द्रव्य हेय कहलाते हैं । सबसे न्‍्यारा सममो | घनसे मी 
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जुदा) घरसे भी जुदा, परिवारसे जुदा, शरीरसे जुदा) कमसि जुदा, धर्म 
अध्म, आकाश) काल इन पदाथथसे भी या दा अर अपने आपके विरद्ध जो 
< परिशमन हैं। रागादिक विकार हैं उनसे भी न्यारा शुद्ध क्ञानस्वरूप मात्र 
अपने आपको अल्लुभव करो । 
दव्वईं सयलईं घरि ठियरें णियमे जासु बसंति। 
त णहु दव्वु वियाणि ठुहु , जिणवर एड भणंति ॥२०॥ 
शव आकाशद्रव्यका वर्णन कूरते हैं कि जिसके उदरमें ये समस्तद्वव्य 
स्थित हैं, बसते हैं, उसको तुम आकाशद्रव्य जानो-ऐसा जिनेन्द्रदेव कहते 
। थे समस्त द्रव्य जो कि ५४ जातिक्रे हैं; ये आकाशमे बसते'हैं। आकाश 
>>. आधार है ओर वे पदार्थ आधेय हैं-। जहां ये बसते हैं उसे आकाशद्रव्य 
कहते हैं और बैसे आकाशमे आकाश है और उन पदार्थामें वे पदार्थ है । 
जे + गे देखनेसे ५ >. प 
जेसे ये अ्रगुलियां कहा हैं ? तो देखनेंग़े ऐसा आयेगा कि आकाशसे है। पर 
जानी पुरुष जो द्रव्यका रवरूप जानता:है वह यों देखता है. कि आकाशमे 
तो आकाश है ओर अगुलीमे अंगुली है। यद्यपि आकाशको छोडकर अगुली 
कहीं विन्ा आकाशमे नहीं पहुच सकती, फिर भी अशुल्री अपने ही स्वरूपमें 
है, आकाश अपने ही स्वरूपमे है.। सो परस्पर एकक्षेत्र रूपसे ये सब फेलते 
आकाशमे । यह जीव भी ठहरा; है आकाशमे, मगर मेरा आत्मा मेरे ही 
स्वरूपसे है, आकाशके स्वरूपमें नहीं चज्ञा गया। साक्षात्‌ उपादेयभुत अनन्त 
सुख स्वरूप यह परमात्मद्रव्य है । इससे यह आकाश जुदा है। इस कारण 
यह आ्राकाशद्रव्य भी हेय है। और जेसे आकाशद्रव्य हेय है. इसी तरह यह 
कालद्रव्य भी देय है । उस कालके स्वरूपके सम्बन्धमें यह दोह्दा-कह्ा जा रहा है । 
कालु मुणिज्जहि व्यु तुहु वट्टण लक्खरु एड। 
रयणहेँ णसि विभिर्ण जिम तसु शअरा यहेँ तह भेउ ॥२१॥ 
तुम काल उसे मानो जो समस्‍्तद्वव्योंके परिवर्तनमें कारण हो । एक 
बहन ७ वर्षकी है और एक ,है १० वर्षकी , तो १० वर्षकी वह बन गई, इसका 
कारण क्या है कि वह तीन वर्ष पह्चिले उत्पन्न हुई | तो व्यवद्दारमे यह छोटा 
, यह बड़ा हैं, यह व्यवहार समयके फेरसे चलता है। यहा से बोई 
झलीगढ़ जाना चाहता है. तो अलीगड़ १५ मिनटसे पहिले कोइ पहुच नहीं 
सकता, चांहे कितनी ही तेज कार हो, तो १४ मिनट बीते तो अलीगढ़ पहुचे। 
मसमें इच्छा हुईं उसी सस्॒य यद्द शरीर अलीगढ़ पहुच जाये ऐसी बात नहीं 
दो सकती है । तो समय व्यतीत हुआ यह कालको सिद्ध करता है। सो काल 
+ ईँल्य भी हमारे परिवतेनका कारण है। किन्तु काल अपने स्वरूपमें है ओर 
में अपने स्वरूपमें हू! जिनको पदार्थोंके सच्चे सुखका पता नहीं है, वे मोह 
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में ही मरे जा रहे हैं। उनके मोह ही लगा हुआ है ओर जिनको द्रव्यकी 
स्रूपताका परिचय है. उनको परिस्थितिवश कुछ भी करना पडे पर सच्चा 
ज्ञान जब होगा तो फिर भूठा नहीं पड सकता | 
जसे कुछ अधेरे उजेलेमें एक रस्सी पड़ी हुई हो अर यह भ्रम द्वो कि 
यह साप है तब तक तो बड़ा भय लगता है और हिम्मत करके देखा ओर 
यह पता पढ़ा कि यह तो कोरी रस्सी है। तो जब सही द्वान हो गया तो 
घबड़ाहूट खत्म हो गई । फिर कोई ताकत ऐसी नहीं कि उसे घबडाहट पंदा 
करे। कोई कहे कि भल्ते ही तुमने जान लिया कि यह रस्सी है, मगर एक 
मिनट भी बैसे ही वन जाबो जैसे पहिले घबड़ाते थे । तो वह केसे बसे ही 
घबड़ाये ? उसके तो मिथ्याज्ञान ही नहीं रहा | सम्यसक्ञान होने पर मिश्या 
ज्ञान होनेका नाटक अन्तरमें नहीं वन सकता अर मिथ्याज्ञान होने पर 
सम्यग्ज्ञान जैसा विलास अन्तरमें नहीं वन सकता | ज्ञानी जीव मोहफी कला 
नहीं खेल सकता ओर भअज्ञानी जीव बैराग्यकी कला नहीं खेल सकता | 
अझती वेराग्यका भेष बनाए) सुद्रा बनाए सगर अतरंगमें वराग्यकी फला 
नहीं आ सकती और ज्ञानी जीवफो परिस्थितिषश हर बातमें लगना पडे, 
राग करना पड़े) पर उसके झ्न्दर रागकी कला नहीं हो सकती । शानी 
अज्लानका फाम नहीं कर सकता और अज्ञानी ज्ञानका फाम नहीं कर सकता। 
अज्ञानी बनकर लाभ कुछ न पावोगे। मोहसें रहकर मिलेगा छुछ नहीं । 
जीवन ही व्यर्थ जायेगा । इससे मोह न करना, सोई अपनी रक्षा है और 
मोह करना सोई अपना विगाड है । 
भैया मोह चाद्दे धनका हो) चाहे बालकोंका हो, चाहे चार 
आदमियोंमें शान रखमेका दो चाह्दे बातका हो कि मुझे ऐसा कह आदि 
इसलिए ऐसा करके ही रहूगा अथवा इन्होंने मेरी बात नहीं मानी, यह भेरे 
विरुद्ध हो गया आदि किसी प्रकारका मोह द्वो, इनसे लाभ न पावोगे। ज्ञानी 
जीवको तो यही सूमता है कि कहीं मेरी ज्ञानदृष्टिका र॒त्न न लुट जाये। 
जेंसे कोई लोभी पुरुष एक बडे रत्नकी रक्षाके लिए हजारों रुपया खर्चे कर 
सकता है. क्‍योंकि रत्न मिल रहा है। बह तो सब कुछ त्यागकर श्रम कर 
सकता है क्योंकि रत्न मिल रहा है। “से ही ज्ञानका ल्ोभी) ज्ञानका रुचिया/ 
मोक्षमागका प्रेमी अपने क्ञानस्वरूपकी दृष्टिके लिए सबकी उपेक्षा कर देता 
है । ज्ञानका प्रेमी होना अत्यन्त दुलभ परिणति है। यथार्थतया उसे शुद्ध 
ज्ञातका स्वरूप ही दष्टिसें चादिए, अन्य कुछ उसे न चाहिए, दंड अत्यय भरि 
यत्न होना) यह्द बहुत हो ऊचे भवितव्यकी बात है । और गृहस्थावस्थामें जब॑ 
सामने ही वःलक हैं) वेभव है, ठाठ बाद है-- ऐसी यह सत्सगति उस सममें 
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सममभे, राग भी करता जाये, पालन पोषण भी करे ओर अपने ज्ञानकी रक्षा 
भी करे) ऐसा महान्‌ पुरुपार्थ हो तो यह चहुत ही बडे भवितव्यकी चात है । 
यह प्रकरण चल रहा है. कालद्रव्यका | कालद्रव्य सव वस्छुवोके परि- 
णमनका कारण है। जेसे कि छुम्द्वारके चाकके नीचे लगी रहने बाली कील 
उस चाकके परिणमनके परिभ्रमणका कारण हैं) इसी प्रकार यह कालद्रव्य 
भी अपने प्रदेशोपर स्थित पदार्थके परिणमनका कारण है | यह कालद्वव्य 
श्रसंख्यात है। रत्नोंकी राशिकी तरह भसिन्‍न-भिन्‍न है । ऐसा काले भी इस 
जीवसे जुद्य है । जेसे पुराणोंकी कथाबोंमे सारांश यह बताया जाता है कि 
सब पुराणोंका सार इतना ही है कि परोपकार तो पुण्यका काग्ण है और 
दूसरोंकी पीडा देना पापका कारण है | इसी प्रकार करुणानुयोग द्रव्यह्तिंगी 
की समस्त कथाबोंका साराश यह है. कि जीव जुदा है और श्र्जीब जुदा है । 
इतनी बात सममरमें आनी चाहिए। इतना सममनेके लिए आवश्यक धर्म हे 
प्रत विधान है, ध्यान है । सब कुछ इतनेके लिए ही कि में जुदा हु और दूसरे 
स्वरूपमात्र हू । 
एफ वार किसी राजाने एक राजा पर चढाई कर दी और उसमें वह 
जीत गया आर इस जीतने सें उसके परिवारके सभी लोग मारे गए। जीतने 
वाले राजाकों बहुत अफसोस हुआ कि इतने राषध्यके लिए हमने इतना 
विन्नाश किया | सो सोचा कि अब मुमे यह राप्य न चाहिए। सोचा कि उस 
बंशमें फोई घचा हो तो उसको राषप्य दिया जाये। ढं ढ़ा कि फोड़ मिल जाये 
उस वंशमें । पता लगाते-लगाठदे मालूम हुआ कि इस राजाका छीटा चचा 
बचा है) जो श्मशानमे रहता है। श्मशानसे राजा पहुचा। राजाने प्रणाम 
करके विनय किया शोर कहा कि जो आप मांगोगे सो मिलेगा | उसने सोचा 
कि यह राषप्य ही तो मांगेगा प्यादासे प्यादा ओर क्या मागेगा ? सो कह 
दिया कि जो मागोगे सो मिलेगा । 
बह चचा बोलता है. कि हमको तुम ऐसी जबानी दो जिसके वाद 
चुढापा न आए | अब है क्‍या दुनियामें कोई ऐसी जवानी जिसके वाद घुढापा 
न आए ? भक्ते ही बच्चे लोगोंको लगता होगा कि हम बृदे न होंगे; हम ऐसे 
ही रहेगे। भल्ने ही कुछ नवयुबकोंको लगता होगा कि बूढे तो ओर लोग हुआ 
फरते हैं, हम बूढ़े न ! ! पर्‌ समय गुजरता है ओर उन पर खुद बीतती 
। आज जो घूढ़ दँ। क्‍या वे अच्छे न थे वालकसे कभी * वे भी फभी 
बालक थे, पर आ गया बुढापा। तो ऐसी जवानी दो जिसके वाद चुढ़ापा 
न झाए। राजा बोलता है कि महाराज ! हम तो यद्द इेनेमे असमर्थ है और 
कुछ मांगा । 
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पहुंच जावोगे। ऐसा ही मार्ग बताने वाले तीर्थंकर महापुरुष हुए हैं । इस 
जगतमें अनन्त द्रच्योंका श्रसार है। विश्व कह्दते किसे हैं ? जिसमें अप्न्त 
द्रव्य हो, उसी का नाम विश्व है| उन्‌ अनन्त द्रव्यॉकी ६ जातिया हैं--जीव, 
पुदूगल, धमं, अधर्म, आकाश ओर फाल | इनमे से चार द्रव्य तो सदा 
स्वभावमें रहते हैं--धर्म, अधरमं, आकाश और काल | इन द्रव्योंमें जन- 
साथारण को ख़बर भी नहीं है। विशेष व्यवहरमें श्राने वाले पदार्थ दो तरह 
के हैं-जीव ओर पुद्गल । ये दोनों द्रव्य उपाधि पाकर विगरुते हैं और 
उपाधिके अभावसे सुधरते हैं । 

हम आप सभी जीव हैं ओर जो ज्ञानी पुरुष हैं वे भी जीव हैं और 
जो परमात्मा हुए हैं, वे भी जीव हैं। तीन प्रकारके जीव पाये जाते हैं- 
बहिरात्मा) अतरात्मा ओर परमात्मा । जिसका उपयोग बाहर की ओर है 
उसे कहते है, बद्िरात्मा ओर जिसका उपयोग अतरकी ओर है उसे कहते हैं 
अतरात्मा और जो अ्रन्तरात्मा ओर बहिरात्माको त्यागकर बीतराग निम्न न्थ 
साधु होकर घातिया कर्मका नाश कर चुके हैं, किम्बा आठों ही फर्मोका 
नाश कर चुके हैं उन्हें परमात्मा कहते हैं । पर जीवमें इन तीनों प्रकारके 
बननेकी शक्ति हे । जो आज परमात्मा हुए हैं वे भी कभी बहिरात्मा थे, 
अतरात्मा थे ओर परमात्मा वने। ये ससारी जीव जो कि बहिरात्मा हैं 
उनमें अन्तरात्मा और परमात्मा होनेकी सामर्थ्य है। ये जीव हम आप सभी 
अना दिसे अनेक प्रकारके जन्ममरण पाते हुए, भटकते हुए चले आ रहे हैं । 
जो पदार्थ हुए हैं वे अनादिसिद्ध हैं । कोई भी पदार्थ ऐसा नहीं है जो किसी 
भी रूपसे न था ओर हो गया हो । प्रत्येक पदार्थ अना दिसे ही हैं और वह 
अनादि से ही परिणमता चला आ रहा है। हम हैं तव हमारे घह अनेक 
परिणमन चकते जा रहे हें । 

इन मुसाफिरोंका आज हम आपको बुछ समागम मिला है । कुछ तो 
घर्मका समागम मिला है ओर कुछ रागद्वषोंको फरनेका भी समागम मिला 
है, किन्तु ये सभी समागम बिछुड जायेंगे। जेसे अपने बुजुर्गोंको बिछुड़ते हुए 
देखा है। यह रीति सबपर घटित होगी । ये सब कुक डू जायेंगे ।इस बतंमान 
में जो रुचि करते हैं, आसफि करते हैं वे विकट अधरे में हैं और इसके फल 
में उन्हें संसारके क्लेश ग्राप्त करना ओर भटकना बना रहता है। जिन्होंने 
अपने आपको सभाला, अपने आपको सबसे न्यारा क्वलक्ञानमानत्र परखा 
वे तो भव्य जीव हैं, ससारसे तिरने वाले हैं और जिन्होंने सबसे निराले 
अपने ज्ञानस्वरूपको नहीं परखा, वे कितना ही पुण्यके उदय वाले हों, वेभवके 
बीचमें हों लेकिन अधेरे में हैं । वे शाति नहीं पा सकते हैं । उन्हें मोक्षमार्ग 
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नहीं मिल सकता है। इस कारण इस सलुष्यपयौयमें सबसे महान प्रथम 
फर्तेव्य है अपने आत्मस्वरूपकों पदिचालता और अंतरंगसे सबसे पिरक् 
रहकर अपने आपमें आतना। यदि इनता फाम कर सके तो मनुष्यजन्स 
सफल है । 

भेया ! धन बगेरह का सचय करनेमे आत्माका परिणास काम नहीं 
दे रहा है, किन्तु पूर्वसमयमें जो पुएय बध किया उसका उदय काम दे रद्दा 
है। तब घर्तमानमें जो कुछ मिला है वह सब मुफ्त सिला है क्योंकि वर्तमान 
परिणामपर पदार्थोक्ना सचय निर्भर नहीं है। यह जो पुण्योदयवश वेभव 
मिला है। निमित्तनेमित्तिक सम्बन्ध हैं । सो उस मिल्नी हुए बेभबकों मुफ्तका 
समभो। शआत्माका इसमें कुछ परिणमन नहीं चल्ष रह है । ये तो पुस्यसे 
सिले हुए समागस हैं। इनमें पर्यायबुद्धि करनेसे मिलेगा क्‍या ! फेधल पाप 
ही हाथ लगेगा। चीजें तो जा रही हैं, जायेंगी, भगर मिली हुई चीजोमें 
भमता रहनेसे केवल पाप ही हाथ रहता है। श्रोर इस भवसे जाने पर केवल 
पाप ही हाथ रहता है। जितने भी महापुरुष हुए हैं उन्होंने यह विवेफ़ किया 
था कि समागसोंके बीच रहते हुए भी समागमोंसे अलिप्त रहे । 

अब अपती-अपनी बात अपनेमें देखो कि इस समागसोंके बीच रहकर 
अलिप्त रह सकते हैं या नहीं | घरमें जो चार छः जीव आए हैं उन्हें हो तो 
अपना सच कुछ मानना और जीवों को बिल्कुल गैर सममता, ऐसी जो छत 
बुद्धि है यह मेरे मोहका परिणाम है। सो मोह करके इस जीवमें भी 
देख लिया द्वोगा कि इस समय छुछ हाथ नहीं हैं. इस मोहके फलसें । लेकिन 
अंतर भी कुछ न रहेगा। 

एक चोर था। वह सोचने लगा कि किसकी चोरी करें । छोटे गरीबों 

क्या सताये। चलो राजाके किसी विभागमें पहुचें । बह्वांसे कोई बढ़ी चीज 

रा लाये। तो बह चला चोरी करने, पहुच। राजाके घुड़साल्षेमे । बद्ा एक 
से एक बढ़िया घोड़ा खडे थे। बहासे एक सुन्दर घोडा चुराकर ले आया 
आरबहुत दूर जाकर एक बाजारसे खड़ा कर दिया चेचनेके लिए। अब 
घोडा तो था ४०० रुपये का ओर उससे कोई ग्राहक पूछे कि क्‍या घोड़ा 
चेचोगे ? कितने का दोंगे ? तो वह तिशुने दाम बनाता था। सो जो भी 


“हक आए, सृत्य पूछे तो चह १९०० रुपया बताये। इस तरदसे दस ग्राहक 


निकल गए । भ्यारहवीं बार एक घहुत पुराना श्रभ्यस्त चोर, ऐक्सपर्ट चोर 


. आया, जिसका इतना जीवन चोरी करते ही व्यतीत हो गया था, इसने पूछा 


घोर बेचोगे, चोला हां बेचेगे | कितलेमें ? १२०० रुपयेमें । उसे उसकी आवाज 
से मालस हो गया कि यह घोड़ा चोरीका है। बोला, इसमे कौनसी कला है 
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जो इतना मूव्य है? कद्दा कि इस घोड़े की चाल इतनी अच्छी है कि इस 
पर बठा हुआ पुरुष द्िल नहीं सकता है । कहा अच्छा देखें चलाकर, अगर 
बढ़िया होगा तो हम १२००) ही दंगे। त्तो बह ऐक्सपर्ट चोर हाथम एक 
चबन्‍्नीका मिद्टीका हुक्‍का लिए था, सो उसने घोड़े वाले से कहा सभालो 
ओर घहद्द स्वयं घोड़े पर वंठकर घोडेकों भगा जले गया। बादमें' लोटकर 
आये वे पुराने ग्राहक । पूछा कि तुम्हारा घोडा बिक गया । धोला हा बिक 
गया। कितनेमें ” जितनेसे लाये थे उतनेमें बिक गया। अरे मुनाफा कुछ 
नहीं मिला | हा) सुनाफेमें मिला यह चबन्‍्तीका मिद्टीका हुक्का । सो सममो 
कि जितने समागम मिल्ले हैं वे सब मुपतमें मिलते हैं । « 

एक वालक रईस घरानेमें पदा होता है तो बतावो उसने क्‍या कमाया 
पर बिना कमाये ही करोडपति लखपति कहलाता है और जो बुछ उसे मिला 
है सब मुपत ही तो मिला है । ओर कोई उससे पूछे अतमे कि मुनाफेमें छुछ 
मिला हैं ? तो चह यह वतायेगा क्ि मुन्ताफेमे मिला है पाप। चीज कुछ 
हाथ नहीं आई | समस्त परद्रत्योंका इस झात्मामें अत्यन्ताभाव है। कोई 
भरतु दाथ नहीं आती । तो यह मलुष्यभव एक आखिरी फेसला होनेका भव 
है। यह मनुष्य मलुष्यभवसे उत्पन्त हो सकता हैं, निमोदर्स, न्कमें जा 
सकता है, तियख्मे उत्पन्न हों सकता है | मनुष्यकों छोडकर वाकी जीच 
सब जगह उत्पन्न नहीं हो सकते । किसी को कह! रुकावट है, किसीको कहीं 
रुकावट है । है 

देव मरकर देव नहीं बन सकते, नारकी नहीं वत्त सकते। नारकी 
सरकर सारकी नहीं वन सकते; देव नहीं बन सकते | इसी प्रकार ओर जीवॉमे 
भी रुकावट है, पर मनुष्य एक ऐसा भव है ओर मनुष्यमें भी कर्म भू मिया 
मनुष्य भोगभूमिया मनुष्य तो मरकर पहिले या दूसरे स्वर्गमें देव ही होंगे | 
उससे सव रुकावट है, पर इस कर्मभूमि मलुष्यको कहीं रुकावट नहीं है । 
सन्िगोद चला जाये, नारकी हो जाये, देव वन जाये, किसी भी गतिसें चला 
जाये) मनुष्य द्वो जाये यह सब कुछ घन सकता है । ऐसी दुर्लभ मनुष्यपर्याय 
पाकर वहा हम सोक्षका सार्ग भी पा सकते हैं । यदि हमने कुद्धम्व ओर 
जिनमें मोह है उन-उनका ही ख्याल रखा, उनकी ओर ही हम मुख किए 
रहे, अपने आपका वेभव हमने न समाला तो सममी कि क्या किया ? जसे 
कटद्दाबत है कि कट्ठा गए थे ? दिल्‍ली गए थे। चद्ा फितले वर्ष रहे ? बारंह 
बंध काम किया । क्‍या किया ? भाड झोंका । अरे भाई भाड़ मॉकनेके लिए 
दिल्ली फोई जाये तो उसे कोई घुद्धिमान्‌ न कहेगा। अरे भाड़ ही मोंकना 
था तो णस पड़ोस के देह्ातमें ही कहीं चले जाते । 
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इसी प्रकार कहां गये थे ? सनुष्यभवर्सें आए । कितने व रहे ? ४० 
धर्ष रहे । क्या कास किया ? विषय ओर कषाय किया। अरे तो विषय और 
कषाय द्वी करना था तो तियच आदिक भव कहा गए थे ? पशु पक्षी आदिक 
वनकर कर लेते । इस मनुष्यपर्याय में आकर दो, चार, दस हजार 
मनुष्यों ने कुछ वाहवाही कर दिया तो प्रथम तो थे वाहवाह्दी करने पाले 
मनुष्य मायामय हैं, विनाशीक हैं, अशरण हैं, क्मेकि भारसे दुखी हैं | उनकी 
बाहवाहीसे,मिलेगा क्या ? और फिर यह वबतलाओ कि यश भर ग्रतिष्ठा 
पानेकी धघुनसे तुम्हें लाभ क्‍या होना है ? चार द्निकी चाइनी, फिर अन्धरी 
रात। है 

यह बात कह्द रहे हैं आपके आत्मकल्याणकी | इसकेःमायने यह नहीं 
है-कि हम ग्ृहस्थीसे रहकर अपना जीवन एक रुखा-सूखा बिताए। धन 
कमाओ, यश भी रखो, प्रतिष्ठा भी होने दो, सव छुछ हो ग्रहस्थावस्थामें, पर 
रात श्लिमें से भ्राधा घटा समय ऐसा भी सबका रहना चाहिए कि जिस 
समयमे सर्व सकहप विकरूप त्यागकर'इस यशको ओर बंभवकों हेय मानकर 
सबसे छुट्टी पाकर अपने आपमे बसे ज्ञानमात्र प्रभुका दर्शन किया करें। 
वाकी सबंसमय गृहस्थीमें यही तो किया जाता है- घन कमाना, पालन 
पोषण करन! यहा वहा की खबर रखनासारे काम किए जाते हैं, पर आधा 
घटा, एक घटा, १० मिनट, £ मिनट भी उन चोबीस घटोंमें ऐसे व्यतीत 
होने चाहिये कि जिस समय यद अनुभव रहे किल्‍मेरां दूसरा कोई नहीं है) 
मेरा तो मात्र में ही हू । यदि ४ मिनटको भी ऐसी.-भोवना जग सके तो रात 
दिन आपको आकुलताए नहीं सतायेंगी। 

भेया ! विपत्तियां आयेगी-तो विपत्तियोंके सहन करनेमें ज्ञानाभ्यासके 
बलसे साहस रहेगा । सम्पदा आ ग़ई तो सम्पदामे फूलकर अंधे बन संकोगें, 
पर गृहस्थको अपनी शांतिके अर्थ ऐसा चाहिए कि-वे अपने आपको सबंसे 
निराला केवल ज्ञान ज्योतिमात्र_ समझ. सकें । सबको अपने उपयोगसे हटा 
दीजिए । यदि एक ऐसा पुरुषाथे न रहेगा, आसक्ति बनी रहेगी तो जो 
ज्ञानमयतत्त्व है, उसका अनुभव न हो सक्गा । ओर बाहरी बातोंमें रखा क्या 
है ? किसीने आपको अ्रच्छा कद्द दिया तो वे परमात्मा तो नहीं हैं, उनके 
ही दा्थोमें तुम्दारी चोटी नहीं है । तुम्हारे ही सरीखे तो- वे भी कर्मोके भार 
से दुखी है । अपने कल्याणका यत्न करना चाहिए ओर वह यत्न इतना ही 
तो है कि अपनेको सबसे न्‍्यारा ज्ञानानन्दस्वरूप अनुभव कर सके और 
उसका उपाय एक यही है कि उस १० मिनटरमें ऐसा अपने उपंयोगकी तैयारी 
करो कि कोई भी दूसरा पदार्थ भेरे 'ज्ञानमें श्राता हो तो उसे अलग कर 
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दीजिये। जब इमारे झान-आसनको अमु रीता तकेगे, तो वे प्राफर उस पर 
विराज जायेगे श्रार श्रगर उदृण्ड लोग ऊथम मचा रहे होंगे तो ब्रह्म यह 
प्रभु तकता भी नहीं है । 

.. ईसलिए अपने रात दिनमे १० मिनटसे श्रपने उपयोगरूपी सिद्ासन 
फो बिल्कुल खाली छोड दीजिए, ताकि अथ्चु श्राकर यहा प्रिराजमान्‌ हों। 
ऐसा सकलल्‍्प फरके ऐसा न्याय फरनेफा कुछ ग्याल शअआता हो तो स्सको 
अध्वित जान करके भिन्‍न जानकर); व्यरथंवा जानफर उसे हटाओ । मत शवों 
यहा। घरकी यार आती हो तो सबको श्रपने उपयोगसे #टाओ । हट जाबों 
यहासे । ठुमसे मेरा पूरा न पडेगा- ऐसा साहस बन सके तो अपने आपके 
शा।नमें आननन्‍्दमय प्रभु स्थित होगा आर स्वय ही आनन्दका अनुभव करने 
लगेगा । इस श्रसली आनन्दमें यह सामथ्य हैं कि भव भवके बाधे हुए कर्म 
क्षण भरमे ही ध्यस्त हो सकते हैं । 

हम प्रभु-वरवारमें झाते हैं; प्रभुभक्िमें, दर्शनमें, पूजनमें अपना समय 
लगाते हैं तो श्रन्छा है, पर आ्राघा घटा, एक घटा चिल्डुल निर्विध्न दोकर 
व्यतीत हो; किसी दुसरे श्रारस्भ परिग्रहकी बात न सोच सः। प्रभुके स्व॒रूप 
को अपने ज्ञानकों देखे अं।र उस समय अपने स्थरूपमें समता टेखें एक- 
रस होकर सभी परम विश्राम पायें | 

देखिए प्रत्येक पदार्थ सम्बंध तीन चाते होती हैं | यह वहुत ध्यान 
से सुनने की बात है | आन, अर्थ भौर शब्द । जसे चीकी, इसके सम्बन्ध 
३ बातें हैं- शानचोंकी, श्र्थथोकी भोर शब्दचोकी । जो कुछ भी है, वह 
इन तीन रूपोमें है| अ्र्थथोकी तो यद्द है कि जो चार कोनों बाली है, जो 
कि सामने रखी है | जिससे मेरा फोई सम्पन्ध नहीं है। मैं अपनी जगहमें 
हू आर यह चौकी अपनी जगह खड़ी है। शब्द की बह है- चों और 
की- ऐसे शब्द चाहे फागज पर लिखे जाएं या बोले जाएं। ऐसी व कीका 
नाम हैं शब्दचोंकी । मगर झ्ञानचोंकी क्‍या कहलाती है? इस घोकीके 
सम्बन्धमें जो यद्द ज्ञान हो रद्दा है) उस ज्ञानका माम है ज्ञानचौकी। अव 
यद बतलाझो कि दम अर्थचौंकी का छुछ फर सकते हैं कया ? नहीं | शब्द- 
चौकी का पु कुछ कर सकते हैं कया ? नहीं। हम ज्ञानचोकी फा ही कुछ 
कर सकते हैं. और ज्ञानचेकीसे ही हमारा सम्बन्ध है। धर्थवोकीसे सबंध 
नहीं हे और शब्दवोफीसे सबंध नहीं है । ऐ 

' इसी प्रकार अत्येक चीजमे लगाते जाओो । पुत्र है जेसे, पुत्र त्तीन रूपो 
में है- धर्थपुत्र; शब्दपुत्र और ज्ञानपुत्र । भ्र्यपुत्र तो बह है. जो घ्रमें 
रहने वाला हैं । घर का वेटा तो आपका श्रर्थपुत्र है। सो वह्द अथपूत्र 


दोद्दा २१ ६६ 


आपसे बिल्कुल न्यारा है। आपसे अर्थपुत्र भिन्‍त जगहमे ,है। आपका 
उससे कोई सम्बन्ध नहीं है ओर शब्दपुत्र क्या, है ? कागज पर लिख दिया 
पुओर त्रयामुख से बोल दिया पृ त्र। तो यह हुआ शब्दपुनत्र | तो शब्दू- 
पूत्र भी आपका घुछ नहीं है । जड़ है पुदूगल है। आपसे कुछ नाता नहीं हैं, 
पर अथपूत्रके बारेमें जो कल्पना बनायी; यह मेरा है ओर जो ज्ञान जगा 
पृत्रके सम्बन्धर्सें उसका नाम है ज्ञानपृत्र । आप अर्थपृत्रसे राग कर सकते 
हैं क्या ? नहीं । आपका आत्मा आपके असस्यात प्रदेशमें है । आाबका राग 
आपके आत्मामे ही फेलकर समाप्न होता हैं। आप अथपन्रमें कुछ नहीं 
किया करते हैं और शब्दपत्नमें तो छुछ फरते ही नहीं हैं । परपदाथथ!के बारे 
मे जो यह कल्पना होती हैं, जिसका नाम ज्ञानपृत्र है।आप ज्ञानपत्रमे ही 
राग कर सकते हैं! शब्दपूत्रमे राग नहीं कर सकते ओर अशपृत्रमें भी 
राग नहीं कर सकते | 4 

भगवानको तीन रूपोमे निरखो-'” अर्थभगवान्‌) शब्दभगवान्‌ और 
ज्ञानमगवान्‌ | श्र्थभगबान्‌ ओर शब्दभगवानसे आपका कोई सम्बन्ध 
नहीं है । वह अपनी जगह पर है, हम अमने ग्रदेशोंमे हैं। आप हम यहा 
चिल्लाते रहें तो उससे उस भगवान्‌ पर कुछ नहीं गुजरता है । चह प्रभु रागमें 
आकर, अपने उत्तम पद्से आकर हम आप जेसे लटोरे खचोरोंको हाथ पक 
कर तारने नहीं आता है । वह सकल छ्लेय ज्ञायक ओर निजानन्द्रसलीन 
हैं ओर शब्दसगवान्‌ भगवान” लिखा हो अथवा बोला गया हो तो उस 
सम्बन्धमें जो हमने ज्ञान बनाया, जो बुछ सममका) वह है'सेरा ज्ञानभगवान्‌ । 
तो हम अर्थभगवान्‌की भक्ति नहीं करते हैं। वह अन्यत्र है, हम यहा हैं । 
237 भी भक्तित नहीं ' करते हैं, किन्तु ज्ञानमगवान्‌ की भक्ति 
करते है । 

५ भगवानकी मू्तिके सामने खडे होकर भी यदि अपने हक में, ज्ञानमें, 
घर वभव बसा हुआ हो तो हम वहां किसकी भक्ति कर रहे हैं ? ज्ञानकी | 
ज्ञानपुत्रकी, ज्ञानजड़की भक्ति कर रहे हैं | भगवद्‌ भक्ति नहीं कर रहे हैं। 
इस कारण जो थोडे मिनट भी अभुकी भक्तिमें आवें तो यथार्थ मायनेमे 
आधे | अर्थात्‌ उस ज्ञानमें भगवानके शुण बस रहे हों। उनके गुणोका स्म- 
रण कर रहे हों-- ऐसी शुद्ध स्थितिसें यदि हम रहते हैं तो हमने भगवान्‌ 
की भक्तिका अन्यथा जो भी बस रहा हो, उसकी पूजा हो रही है । जो 
हंदयमें बसा हुआ हो, उसकी दी चाह कर रहे हैं। जिनमें मोह वस रहा है, 
वे खुश रहे- ऐसी चुद्धिसद्धित पूजा है तो भगवानको कुछ नहीं चढ़ रहा है, 
वह उनको ही चढ़ रहा है । 
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यदि दस अपने २४ घटेमें से आबा घटा अपना ऐसा समय बनाए 
फमसे फम फि सत्संग हों) क्षानार्जन हो) चिंतन हों) केबल एक शआत्मस्यरूप 
से नाता हो ओर बाकी सघफो »ल जायें- ऐसी तैयारीसे यदि अपने आप 
को जाने तो हम उत्तरोश्वर मुक्ति निकट पहुँच जायेगे। क्षानार्जन सबसे 
महान कतेव्य ऐ | सब फुछ फरते हुए भी हम ऋपने शुद्ध ध्षान/जनम हें तो 
इससे दी हम आपकी पात्रता है । इम अभुे दशन सभी बर सकते हैं जब 
कि हमारी भनृत्ति मिश्यात्य, अन्याय और अभव्यसे दूर हें: । इछ मिम्यात्य 
अपने ह॒दयमें बस रहा है और चाहें फि हम ज्ञानफी श्रभुभूतिम आये तो 
यह कैसे हो सकता है ? दूसरे जीयों पर हम श्रन्याय करते चत्षे जा रहे हैँ, 
दूसरोंका श्रकल्याण फरते चले जा रहे हैं तो इससे ज्ञानानुभूति नहीं हो 
सकती है । खानेकी इतनी तीत्र आ्रासक्ति हो कि भद्यय अ्भव्यका विवेक न 
कर सके । ऐसी आसकिमें क्ञानफा श्रनुभव नर्ीं जय सकता है | जब तक 
झानका अनुभव न जगेगा। तब तक श्रात्माफो शाति नहीं मिल सकती। 
मिथ्यात्व, अन्याय हर र॒प्रभव्यका त्याग फरो अर झ्ञानकी दृष्टि बनानेमें 
अपना यत्न रखो, यही तुम्हार हितका उपाय है । है 

यह जीव श्रनादिकालसे शअआ्राह्ार। भय, मंथन, परिग्रह- चार सज्ञाओंक 
प्यरसे पीडित हुबा नाना योनियोंमें भ्रमण छर टुख भोग रहा है | हम आप 
इन जीयोंका स्वरूप स्वय श्रपने आप कैसा है ? इसको यद्वि सममना चाहें 
तो सीधे परमात्मप्रभु पर दृष्टि दीजिए । जो परमात्मप्रभुका स्वरूप ऐ। तेसा 
ही मेरा स्वभाय है; पर क्‍या हुआ कि यह जीव अपने घरको नहीं पहिचान 
सका ओह पराये घरमें श्ाया । इसने कितनी 'आफतें मचार्यी | अपना घर 
इसके भआत्माका निजी क्षेत्र है। जिन प्रदेशोंमें यह आत्मा वसता है। वह 
समस्त प्रदेश क्षेत्र जीव अस्तिकाय कैसा स्वय स्वन्छ ओर उत्कृष्ट है। ऐसे 
स्तिज घरको न पहिचाननेके कारण परघर श्रर्थात परद्रव्योक प्रदेशमें, क्षेत्र 
में ३ उपयोग लिए फिरते हैं । यही कारण है कि हमने श्रव तक आराकुलताएं 
सही ६ । 

बडी दुलंभतासे यह मनुष्य जीवन पाया है तो यहां आहार) निद्रा। 
भय मेथुन में ही वशीभूत रहे । अपने आप अन्तरमें सोच लीजिए कि 
हमने पैभवकों बढाकर क्‍या काम किया ? आहद्दार पशु भी लेते हैं, मनुष्य 
भी लेते हैं, फके यह है. कि पशुओंका आहार दुगता चौगुना है मजुष्योकी 
अपेक्षा, सगर कीमतमें मनुष्योंके आद्वारमें पशुओंके 'आहारसे तिगुना 
चोंगुना खर्च हैं। पशु तो पेट भर जाने के बाद एक ठुण भी खानेकी चाह 
नहीं करते, किन्तु मनुष्य पेट भरनेफे वाद भी पता नहीं यह इच्छा कह्दासे 
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जगद कर लेती हैं कि दो ञआने की चाट खानेकी तो जगद् निकल ही 
आती है । 

इस आहारकी इच्छाने मनुष्यकों ऐसा विवश कर दिया है किन तो 
दिन गिनता) न रात गिनता; न मक्ष्य गिनता; न अभक्ष्य गिनता ओर न एक 
चार दो बार गिनता) न दूस बार गिनता। कोई घारोंकी गिनती भी नहीं । 
इस तरह अआसक्त होकर आह्ारके लिए मनुष्य टूट पड़ता है| कहा तो इस 
जीवका स्वभाष निराहार रहना है, आहार इसके स्वभाषमे ही नहीं है ओर 
कहा आहारकी इतनी तीजत्र आसक्ति वासनाएँ हैं कि वही जीवनका एक लक्ष्य 
चना लिया | यह तो आहारसज्ञाके सम्बन्धसे मनुष्यॉकी हालत है। हा 
आहद्वार किए बिना चलती नहीं है, पर तय तो कर॒लो कि कितने घार भोजन 
करनेसें हम जिन्दा रह सकते हैं ? कल्पत्ताश्रोंका तो कुछ ठिकाना नहीं । कोई 
कह सकता है कि अजी मेरी तो चार बार खाये बिना नहीं चलती, ६ वार 
खाये बिना नहीं चलती । और सही मायने मे देखो तो एक बार खाने से 
जीवन चलता है। एक चार नहीं) दो बार। तीन वार कुछ तो तय रखिये 
पर इस मनुष्यने न वारोंका ख्याल है ओर न भश््याभक्ष्यका ख्याल रखा है, 
न दिल रात का ख्याल रखा है । 

व्यवहारमे कोई एक ऐसी विलक्षण वात भी लगा रखी है कि इसके 
लिए सम्मान चाहिए। छोटेसे भी छोटा पुरुष हों असन्मात्तसे भोजन करना 
नहीं चाहता । सन्मानपूर्वक रूखा सूखा भोजन भी कितना मनोरभम लगता 

| तो मालूम होता है कि खाना कोई वहुत हल्की वात हैं, जिसका संतुलन 

करने के लिए बड़े सनन्‍्मानकी आवश्यकेता द्वोती है । तो सन्मानके व्यवहार 
की ओर खःना जेसी कितनी तुच्छ बात है? आहारकी बात देखो, जिसे 
विवश होकर करना चाहिए उसे स्वन्छन्दतापूर्वक किया जाये तो इसमें हम 
लोगोको आगेका मार) सही नहीं मिल सकता | । 

... जनवर्म पालनेमें व्यवद्यारमें प्रथम ही तीन बाते बताई गई हैं । देव 
दशन करना, राजिभोजन न करना ओर जलन छानकर पीना । देवदर्शन करता 
हृदयमे पवित्रताका उपाय मिला | सन स्वच्छ रहेगा तो हमारा व्यवहार 
भी उत्तम रहेगा। दिनको भी खाया; 'रात्रिको भी खाया, खाने से विराम न 
लिया तो' ऐसी स्थितिमें आत्मध्यानकी पात्रता नहीं रहती और विशेषतया 
रात्िमें भक्षण फरनेसे पात्रता रहती ही नदों आर अर्दिसावत भी नहीं पत्ता 

| जल छात्कर पीने से सब श्रभनक्ष्य चीजोका त्याग स्वत शा गया। यह 
अवृत्ति थी जनसिद्धान्तसे व्यवह्यार॒मार्गम सबसे पहिले। हम इस ओर यदि 
उपेक्षा कर जायें तो हमारे आगेकी संतानतो और विशेष उपेक्षा करके 
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इससे बिल्कुल अनभिष्ठ दो जायेगी । 
के देखिये मुखमें हाथसे प्रास लेते हुए फोटो कैमरासे लिया जाये. मुख 
में फार दे रहा हो तो क्तिना खराब फोटोहोगा। एक खाते हुए और न 
खाते हुए टोनों श्रादियोंकी फोटोमे तुलना करो तो श्रापफों कनसी फोदो 
सुन्दर लगती है औोर कौनसी फोटो शसुन्दर लगती है? खाने जेंसी चीज 
बहुत कम बार हो झौर बढ़ भी विवेकपूर्णा हो अभक्ष्यत्े त्यागपूर्वक हो। 
श्रभभ्यके व्यागम ओर *यत्रिक त्याग न हो सके, राव चीजोंका तो त्याग 
करना भी चाहिये | दो एक चीजें तो ऐसी ४ कि जिनका नाम लेनेमें सकोच 
होता ऐं । ऐसी चीजोमें प्रश्नृत्ति नहीं होनी चाहिए। वे कुछ चीजें ऐसी हैं 
जो प्रटण करने योग्य नहीं हैं । खेर, उनका नाम ले ही ले जसे श्र, शराब 
मास इत्यादि | ये चीजें छूनेफे योग्य भी नहीं, प्रगर अपन लोगॉमें एक दो 
की ऐसी प्रशत्ति हो तो प्रेमपृर्षफ उन्हें समझकाधों। अपन बीतराग पभुफो 
संतान हैं। उनकी परम्परासे चले श्राए हुए हैं। अपना व्यपह्ार शुद्ध और 
निर्देण होना घाहिए। कितने दिनोंकी यह ऋमर है ? थोडे दिनोंका सब मामला 
है । इसमें भी न चेते तो फिर ठिकाने कब्र श्रावोगे ? हमारे जीवनका झगला 
गआ्राधा समय तो पछतानेमें ही व्यतीत द्वोता है । यह व्ढा अच्छा समय मिला 
है। ऐसे समयमें ज्मपन लोगोंकोी विवेक रखना चाहिए । 
एफ किम्बदन्ती है कि प्रक्केने चार जीव बनाए उठल कुत्ता) गधा 
ओर मनुप्य | सधको ४०, ४२ वर्षकी उमर दी । इल्जूसे कहा जावो पुम्हें 
पेदा किया । उल्लू बोला, महाराज मेरा काम क्‍या है ? अजी ! धे बने बठे 
रहना जो कुछ मिल जाये सो खा लेना और सतोप करना । बोला; मद्दाराज 
चुरा काम दिया। उम्र कितनी हैं ? ४० घर्प । ४० वर्ष तो मद्दाराज बहुत हैं, 
श्रौर नहीं तो उम्र तो कम फर दो। अन्छा तुम्हारी आधी उम्र कर दी । 
आधी काटकर तिजोरीमें रखली। ऐसा कोई ब्रह्म था ऐसा रयाल न करो) 
इसमें रहस्य बताया गया है । एक फथा है चलती फिरदी । फिर कुत्तसे कट्दा 
जायो पेदा किया। मद्दाराज काम क्‍या है ? जो हे रोटीका डुकडा दे ठे 
उसकी भफि करना, चाकरी फरना/ थही तेरा काम है | मद्दाराज; उम्र कितनी 
है ? चालीस पर्ष | उम्र तो कम कर दो । अन्चा तेरी आधी उम्र कर दी। 
बीस वर्ष काटकर तिजोरीमें रख लिया | फिर गधेसे कद्दा जावो पेदा किया ! 
महाराज, काम क्या ? दूसरॉका बोक लादना ओर जो रूखा सूखा भुस मिल 
जाये सो खा लेना। काम तो महाराज घुरा है। उम्र महाराज कितनी ? 
४० बर्ष | उम्र तो मद्दाराज बहुत्त कर दिया । अच्छा तुम्हारी उम्र भ्राधी रख 
दिया | २० वर्ष तिजोरीमें रख लिया | अब बच गई ६० वषेकी उम्र | अब 
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मनुष्यसे कहा जावों तुम्हें पेदा किया। महाराज मेरा काम क्या होगा ! 
देखो खेलना, पढन) विवाह करना, बच्चे खिलाना ओर पशुवो पर, पक्षियों 
पर अर मनुष्यों पर राप्य करना। अच्छा महाराज बढ़िया काम दिया। 
उम्र कितनी है? ४० वर्ष । महाराज उम्र बहुत कम है, बढ़ा दीजिए | शरे 
जाबो; बस) मत बड़वात्रा उमर । वह हठ करने लगा। न्रक्मने कहा अच्छा 
देखता हू । अगर तिजोरीसे उमर बच रही होगी सो दे दूंगा । देखा तो 
निकल शआई ६० वर्षकी उमर तीन्तोकी कटी हुई। ब्द्माते कहा लो॥ तेरा 
कास बन गया; ९० बर्षकी उम्र श्रोर ले लीजिए । 
अब हो गया मनुष्य *०० बष का | तो ४० वर्ष तक तो इमसानुदारीकी 
उमर है सो खूब मोजसे रहे । केवल एक रहस्य पर जाना; कुत्ता ओर गधों 
पर न जाना | बादमें २० बर्षकी उमर गधे की काटी हुई मिली; सो लड़कीका 
विवाह होगा, खर्चा अधिक होगा, लड़के को पढ़ाया; लडकीको पढाया | यहां 
चहा भागा । शधेका जेसा बोझा ठोने लगा । इवर उघर जाते लगा ओर 
रूखा सुखा टाइस गेर॒टाइम खाने को मिलता) जल्दी खाया फिर भगे; यों 
६० बर्ष बीत गए । अरब हो गए लड़के बड़े, काम सभालने चाले लड़के हो 
गए और यह हो गए रिटायर | लो अब बह हो गया बहू वेटोंके आधीन | 
देहातों में ऐसा ही होता है। शहरोंमें तो ऐसा होता है कि जिसके नाम 
जायदाद है उसकी कदर है, मगर देहातोंमे जायदाद नहीं चला करती । बहा 
तो लड़के बड़े हो गए तो बाप लड़कोंके आधीन हो गया । तो अब तो पह्द 
हो गया रिटायर | ६० वे व्यतीत हो गए कुर्ते की उमर आगई। सो जिस 
लड़केने खिलाया उसीके गीत गाने लगे | श्रव आंखोंसे कम दीखता छे कानों 
से सुनाई कम पड़ता है, चलते नहीं बनता है; किसी बहूको खिला दिया तो 
कुछ खाने को मित्न गया! जो कुछ मिल गया सूखा रूखा खा लिया और 
उसीमें संतोष किया | यह आ गईं ना उल्लूकी उमर, सो एक स्थान पर अधे 
चने बठे हैं । जो कुछ रूखा सूखा मिल गया) खा लिया । 
इसमें ग्रहण दरनेकी बात वे चल इतसी है कि हम अपनी उम्रमे जददी 
जल्दी चेत जायें तब तो हमारा भला है अन्यथा समथ हालनमें हमने 
विवेक न बनाया तो क्या द्वालत होगी ? असमर्थ हालतमें वही अपनी प्रगति 
करता है जिसने समर्थ हालतमें की । यदि कोई मलुष्य समर्थ उम्रमें तृष्णा 
अर मोह द्वी किये जाता है तो बुढापेमें तृष्णा मोह बड जाता है। हमने 
कत्तवग्य मुख्यरूपसे दो ही हैं। एक प्रभुकी भक्ति ओर दूसरे आत्माकी 
उपासना | अर र कोई ती सरा काम किसी को भी करने का नहीं पडा है। यो 
तो बहुतसे फाम है, पर जहां आत्मशान्तिका मार्ग मिले ऐसे कार्ये दो हीहें। 
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पन दो में मुल्य तो शआत्मउपासना है और ओआत्मसपासनाकी इच्छा या 
पुरुषोंको मेद्र स्थित रहने पर प्रभुभक्ति होती ही है | व्यवद्वार्से पद्चपरम- 
गुरुफा शरण है भ्रोर निश्चयसे अपने आपके श्रात्माका शरण है। श्रातम- 
टपासताफा शर्थ है कि अपने श्रापफा ऐसा शअ्नुभव करो कि यह में वेबल 
प्ञानप्रकाशमात्र ह। व्पयोगसे तो इसना यह श्रपनेफों चाहे नानारुप श्रतु- 
भव करले। चाहते एफरूप अनुभव फरले। दोतों शाते कर सकता है| तो 
यह झपने फो नानारूप 'प्रमुभव करता है कि में पूरुप हू, में अमुक है, मे 
ऐसी प्रतिष्ठा वाला हू, में अ्रमुक सलाम याला है, किसी भी रूप नाना 
अनुभव करे तो उसमे अपने प्रभुका स्वरूप ढक जाता है। पअमभुका दर्शन 
नहीं होता है । 

यदि अपनेको एफ ही रूप अनुभव किया, में झ्लानमात्र हैं, वेचल 
जाननमात्र अपनेको माना तो इससे अपने प्रभु दर्शन होते हैं । अभुका 
झर्थ है उत्हष्ट सानानन्दस्थरूप । उत्छष्ट ज्ञानानन्दका जो स्वरूप है। वह अनु- 
भवमें उतरता है भर यही स्थिति आनन्दकी ह। बाकी सत्र परावलम्बी 
स्थितिया केबल आसक्तिके लिए हैँं। परिवारसे राग करके किसका पूरा 
पडा ? बड़े पुरुषकि भी चरित्र देखो कि उन्होंने अपने जीवनमें राय्य भी 
किया, प्रतिष्ठा भी बढ़ाई, परिषारसे प्रेम रहा, पर अन्तमें विछुडना ही सब 
को पड़ा | चाहे वह तीथंकरका घर ना हो, चाह फिसी अन्य महापुरुषका 
धराना हो। किन्तु विलुडला सबफो पड़ा। कोई साधु दनकर चला गया तो 
कोई सोगोमें रसफर चल बसा, पर सदा फिन्हों का साथ नहीं रहा। इन 
समागमोंसे मिले हुऐ पदार्थंसि किसीका साथ न रहेगा । सच विद्ठुड जाएगे, 
कोर काम न आयेगा । 

जब सच विछुडेंगे ही तो इन पदार्थोात्रा सकहप विकल्प करके पाप 
बसाकर विकल्प क्‍यों किया जाए ? क्वल अपनी दृष्टि की जाए। हम ऐसा 
बातावरण रखे न्यायका कि जिससे हम अपने आत्माका अनुसव फरनेके 
योग्य बने रहें | अन्याय फरनेमें भी पात्रता नहीं रहती, जिससे हम अपने 
आपके झोर प्रभुके अनुरागी वन सकें । चरित्रवान्‌ पुरुषोंको। शुद्ध श्रद्धावाव 
पुरुषोंको, न्यायनी तियान्‌ पुरुषोंको कोई सकट भी भा जाए तो उसमें भी ये 
प्रसन्‍न रहते हैं । मेंने कुछ न कमाया तो गँवार तो नहीं। भर न्याय नीति 
से रहित होकर लाखोंका वेभव सचित कर लें तो भी उन्हें अ्रसन्‍नता नहीं 
रहती, शाति नहीं रहती, क्‍योंकि उन्होंने अपना सब छुछ गवा दिया। सबब 
कुछ जो मिला है उसे जोडा है। उससे आत्मामें न झान आता है और न 
आनन्द आता है। ऐसी कमाई को कमाई नहीं कहते | कमाई तो कम आई 
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है। कप्तातेका शअर्थ है कम आना। सवि-बिच्छेद कर लीजिए। असली 
कमाई तो वही है कि जो मनुष्यभव मिला है; उसकी रक्षा कर लीजिए । 

मनुष्यका चारित्र और श्रद्धान्‌ यदि अबल है तो कर्मोके उदयसे अनेक 
ठ करे भी मिल्ले तो भी उसकी ग्रसन्‍तताकों 'कोई छीन नहीं सकता। दुसरो 
पर आाफत ढाकर, दूसरोंको पीड़ित करवे अथवा अपनी अनीति का विषय 

 +३. | ० २ आन 
बनाकर और कुछ लो किक विभूतिसे हम बढ़ भी जाए तो भी जीघनमें संतोष 
पाना तो-दूर रहा, दिल घुका बुझासा रहता है, क्‍योंकि हमने अपना शुद्ध 
निधान खो दिया । इसलिए वेभव से भी बढ़कर अपने श्रद्धानू ओर चारित्र 
फो तुम जानों । श्रद्धान्‌ केसा हो ? इसकी केई सीढिया हैं । हमारा देव शास्त्र 
गुरुके प्रति श्रद्धान होना चाहिए | ' 

मेरा अतिम विकास जो हो सकता है, वह है अरहत सिद्धवेव । मेरे 
संतोष्के लिए कोई आदश्शरूप है तो वह है परमात्मप्रभु। उसके सिवाय अन्य 
के लिए देवरूपमें मेरे हृदयमें स्थान नहीं है |- हमारा हृढ श्रद्धान हो; जहा 
वस्तु मिल सकती हैं-। धन चाहिए तो धनिकका श्रद्धान्‌ चाहिए और यदि 
संतोष चाहिए; आनन्द चाहिए, निर्मल्ता। स्वच्छुता, परमपद्‌ चाहिए, अपना 
सर्वस्व चाहिए तो उसमें जो उत्क्ष्ट है; /अरहंत और सिद्धदेव,' ज्ञानानन्दमय 
परमात्मा उसकी ही भक्ति चाहिए। देवभक्ति, देवश्रद्धान दूसरे शास्त्र श्रद्धान्‌ 
ऐसा देव वननेका उपाय जहां कहा गया है। उन वचनोंका आदर करना, यह 
ही वचन द्वितकारी है, सत्य है । यह हुआ शास्त्रका श्रद्धान्‌। ओर गुरु वह है 
जो देव बननेके उपायमे लग रहा हो अर्थात्‌ जो सहज बेराग्य ओर ज्ञानमें 
बढ रहा हो, जिसको -ससारकी माथासे कोई प्रयोजन नहीं है, जो क्वल 
ज्ञानानन्द्रवरूप पर ही मुग्व है; उसका श्रद्धान्‌ करिए । 

'.  आत्म-उपासक महान्‌ आत्मगुरु कहलाता द-ऐसे शुरुआंके सत्संगसे 
ही मेरा हित हो सकता है । थों देव शास्त्रगुरुका श्रद्धान चाहिए और इस 
प्रद्धनका अयोजन है. कि हम भी उस वेसवको शआप्त करें । उसका उपाय हैं 
भेदविज्ञन । इसके लिए आत्मा और -अनात्माके ररूपका,श्रद्धान्‌ चाहिए। 
यह ज्ञानानन्द मात्र तो मैं ह और ये घन दौलत . मकान सर्वरागादिक विकार 
ये सब आपसे न्यारे हैं | यों आत्मा ओर अनात्मा का श्रद्धाम्‌ चाहिए । फिर 
इसके बाद समस्त आत्माओंका विकल्प तोड़कर चेचल ज्षानस्वरूप ही मेरी 
दृष्टिसें रहे-ऐसी समाधि चाहिए | यदि यह मेरा पुरुषार्थ मेरेसे बन सके तो 
यह दुलभ जीवन हमारा सफल है अन्यथा आहार, निद्रो, भय मेथुनमें रहे 
हो पशुसे हमारी विशेषता कुछ नहीं है । आह्ारकी बात तो कही ही गयी 

| 
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.._. निद्राकी वात देखो कि पशु जल्दी जग जाते हैं, पर मनुष्यको जगाने 
के लिए एल्ाम घड़ी चाहिए ओर फिर थोड़ी घण्टी बजनी चाहिए ! इतने 
पर भी न जगे तो भकभोर कर उठानेकी जरूरत पड़ती है। निद्वामें भी 
मनुष्य पशुसे गया बीता है। भयकी बात देखो कि जब पशुओं पर डर्डे 
लगते, हैं, तव उन्हें भय लगता है। पर इन महुष्योंक्ों तो सम्पदा भी मिली) 
तब भी निरन्तर 8022 है। कसे-केसे कानून वन रहे हैं ? यह धन रहेगा 
या न रहेगा ? कैसे-कसे चीजों पर कण्ट्रोल हो रहा है ? कहीं स्वामित्व मेरा 
नष्ट न कर दिया जाए ? और जर्मीदारी सिटनेके चाद भय ओर बढ रहा है। 
हर के कहां इतना भय है ? सयमें पशुओोसे भी गए बीते मनुष्य हो 
र | 
मेथुनकी बात सब जानते हैं। पशुओंके बारहों मद्दीन कामविकार 
नहीं जागता है । उन सबके ऋतुवेधी रहती है। पर मनुष्य तो वारहों माह 
कामविकार करते हैं । 

एक झानस्थरूप निज भगवानकी श्रद्धा नहीं की, इसकी उपासना नहीं 
की तो इमारा जन्म पशुओंसे अच्छा है, यह कोई नहीं कद सकता । कवियोंनि 
बताया है कि 'वर्मेण हीन' पशुभि” समान । धर्मसे रह्वित मनुष्य पशु् 
समान है । कवि मलुष्य था; इसलिए मलुप्यका पक्ष लिया है; पर्र यथाथसे 
ब्षिता धर्मके मनुष्य पशुसे भी गया वीता है। आप ही कहो कि पशुसे भी 
गया बीता है या नहीं ? अच्छा सुनिए- वर्सरहित मनुष्य पशुसे भी हीन है, 
क्योंकि मनुष्योंकी पशुश्नोंसे उपमा दी जाती है। इसका स्वर कोयलक 
समान हैं, इसकी कमर सिंहके समान है, इसकी चाल हसकी तरह है, इसकी 
नाक सुबाकी तरह है। तो यह बतलाशों कि जिसकी उपमा दी जाती है । 
बह बड़ा है या जिसके लिए उपमा दी जाए यह बड़ा है ! जिससे उपभा दी 
जाए, वही वड़ा है ! के ४ 

धर्मका याने आत्मइृष्टिका व प्रभु भक्तिका और जीवोंके परोपकारका 
हिसाव यदि दा दिया जाए और फिर सनुष्य और पशुक्ी छुलना की जाए 
तो हम मलुष्योंको पशुओंसे वढ़कर नहीं पा सकते हैं । हमारी श्रेछ्ता भर 
सफलता ज्ञानाजनमे) घर्मदष्टिसें, तत्त्व्चितनमें, ज्ञानान्ुभवर्में, सब जीवोर्फि 
स्वरूपसें, एकरस मिलाकर फेल जानेमें हम लोगोकी सफलता है| इसमें वडा 
काम फरनेको पडा है। ससारके अन्दर मोदी प्राणियोकों देखकर दम उनका * 
आदर करने लग जाते हैं । सो उनको न तके। 8_म आप झादर्श सर्तोको तके 
या अपनेको देखें | यहा बीटिंगसे काम न चत्षेया। अनन्त जीबोंसे भी वढ़ 
कर एक ज्ञानी पुरुष होता है । उस ज्ञानी विरक्‍्तका वोट ले | उन अनन्त 


र 
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मोह्दी जीवोंका वोट न लें । यह्‌ अधेरनगरी है, यहां मोश्यिंकी बोटसे काम 
न चलेगा । ; 

कहते है ता कि 'अधेर नगरी बेवकूफ राजा; टके सेर भाजी टके सेर 
खाजा !? पहुच गए गुरु शिष्य अधेरनगरीमे । गुरुने शिष्यकों भेजा कुछ 
खानेका सासान लेने | वह गया, पूछा कि आटा क्‍या भाव ? टके सेर ! 
भाजी क्‍या भाव ? ठढके सेर। उसने सोचा कि बहुत श्रच्छा बाजार हैं। टके 
सेर मिठाई बिकती हैं. तो मिठाई द्वी क्‍यों न खाये ? तो खूब मिठाई ले 
आया | स्वयने खाया ओर गुरुजी फो खिलाया | गुरुजीसे कहा कि महार ज॑ 
इस नगरी में ६ महीने ठहर जाओ । यहां रहकर खूब मिठाई खाकर मोटे हो 
जाएगे | शुरुजीने कहा यहा मत ठहरो, यह अधेरनगरी है । लेकिन॑ उसकी 
हठसे ठहर गए। 

कई दिनोंके बाद एक ऐसा मामला फंसा कि एक बाबू साहवने 
न्यायालयमें एक केस दायरकर दिया। सेठके विरुद्ध मामला फ्िया कि सड़क 
के दूसरे किनारेसे वाबूजी जा रहे थे और कोई ४५ फुट दूसरे किनारे पर 
एक सकानकी इंट खिसक गई । सो मुकदसा दायर कर दिया कि इस बनिये 
ने ऐसी कच्ची भींत बनाई कि इंट गिर गई । यदि में यहासे न जाता ओर 
उसके पाससे जाता तो मेरे सिर पर लगती'। कहा ठीक है। बह “बनिया 
चुलाया गया और पूछा कि तुमने कच्चा मकान,क्यों बनाया कि ईंट खिसक 
गई। कहा कि मद्दाराज ! मैने बड़ा पसा ख् किया, मेरा कसूरः नहीं है, 
कारीगरका कसूर है | कारीगरको बुलवाया, पूछा कि तूने ऐसा मकान क्यो 
बनाया कि इंट गिर गई । कारीगरने कहा कि महाराज ! आप सूतसे नाप 
लो, अगर दीवाल सही न निकले तो हमारा कसूर है । इसमें तो गारा गीला 
कर देने वालेका कसूर है । उसे घुलाया तो कहा कि गारेमें पानी डालने “ 
वालेका कसूर है। पानी डालने वालेक्नो बुलाया गया ओर पूछा कि तृने 
पानी क्‍यों अधिक डाल दिया कि गारा गीला हो गया ? कहा मद्दाराज' मेरा 
फसूर कुछ नहीं है । यह ससक बनाने वालेका कसूर है । इतना बड़ा मसक 
क्यों चनाया ? यह चल रहा है अंधेरनगरीका मुकदमा | मसक वाला 
घुलाया गया और राजाने पूछा कि तने इतनी बड़ी ससक बयों बनाई कि 
गारा गीला हो गया ? कहा महाराज -! हमारा कोई दोष नहीं है | इसमे तो 
पशु बेचने वाले का दोष है। उसने छोटा पशु क्‍सों न वेचा ! अब पशु 
वेचने वाले को घुल्लाया गया । उसके पास कोई उत्तर नथा । सो राजाने 
कहा कि इसे फांसी दे दीजिए। यदि इसने बड़ा न चेचा होता तो न बडी 
मससक वनती भौर न गारा गीला होता और न इंठ खिसकती। सो उसे | 
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फासीका हुक्म दें दिया | चढा दिया गया फासीके तख्स पर बह् पशु वेचने 
वाले का गला बड। पत्ता था ओर फासीका फद्दा वडा था, सो उसका गला 
फरेसे न कसे । राजासे यद्द बात फासी देने वालोने'कही | तो राजा ने कह्दा 
जावो जल्दी करो फामीदो। किसी मोटे गत्ते वाले को वहूर से' पड कर 
ले! श्रात्रो | सो वे मोटा आदमी लेते गए तो वहा पर बढ़ी रिब्य मितर गया । 
वही टके सेर भाजी वाशे महाशय । सो उसे ही पकड कर वे छे जाने'ल्गे | 
शिष्य कहता है कि गुरु जी कया करे, फासीके फरेसे केसे छूटे ? गुरु जी ने 
कहा कि एक उपाय है। तू फासी पर चढ़ जाना। फिर में तुमसे फासी 
पर चदनेके लिए मगड, तो'तू मुझसे पहिले फासी पर चढ़नेके लिए लड।ई 
करना | यह कद्दना कि पहिले में चढँगा। 

' “प्रव वह शिष्य फासीके तख्त पर चढ़ाया गया, तो गुरुजी कहते 
हैंक्रिअवे दृट, में चढेँ,.गा। दोनों लडने लगे। राजा ने पूछा फ्रि कोनसी 
ऐेसी बात है जिससे फास्ताके तख्त पर. चढतेको लडते हो ? कहता है साधु 
राजासे कि तू चुप रह, तुमे पता'नहीं है । इस समय ऐसा मुहत है कि जो 
फासी पर चढ ज़ाये वह सीधा बैकुएठ जाये | तो राजा कहता है कि महाराज 
मैं पदले फासीके तख्त पर चहुँगा। सो जेसे अधेरनगरीमे कौन किसकी 
सलाह माने ? इसी प्रकार इन ससारी लोगोंक बहुमतसे काम न चलेगा, किन्तु 
जो अपने ऋषियों ने बताया है। शुरुजनों ने उपदेश, दिया है. उसमें ' अपना: 
निर्णय चनाओ,+। 

भैया ! देखो सभी- चादते हैँ क्रि मेरी शोभा बढे, पर आप वतलाबो' 
लोकव्यवह्ारमें भी शोभा श्रच्छे गहने पहिननेसे बनती है क्‍या ? यह त 
आजकल स्त्रिया भी न मानेंगी । पहिले जरूर ऐसा रिवाज था कि सरमें मढक 
कानमे ततैया; नाकमें मकड़ी खूड लटकातें थे!। वह रिवाज अब कम द्वो'गयो 
है | क्‍या गद्दनोसे मनुष्यक्ी शोसा है; क्‍या अच्छे कपडे पद्विनने से मसष्यकी 
शोभा है ? बढ़िया चमकदार रेशमी कपडे पहिनकर आज भी कोई निकले 
तो लोग यह कद देंगे कि यद्द तो गुर्दोंका फेशन बनाये है। तो कपड़ोंसे 
भी शोभा नहीं होती | सादे मोटे खादीके कपड़े पहिने और परोप॑कारमें 
तत्पर रहे, उससे मनुष्यकी शोभा है ।, द 

मलुष्यकी शोभा बेभवसे नहीं, शरीरकी सजावटसे नहीं) मलुष्यकी 
शोमा झ्ञानसे है। आर फिर यदि यथा वस्तुस्वरूप का ज्ञान जगे तब 
उसकी शोभाका कद्दना द्वी क्‍या है? झब भी सुख रहेगा ओर अगल्ते भवमें 
भी सुख रहेगा । इसलिए 'एक ही वात मित्र जाये कि धार्मिक ज्ञान बढानों 
है। जेनसिद्धान्तमे वस्तुका स्वरूप बताया है। वस्तुस्वरूपकों पहिचाननां 
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मोहके नष्ट करते अचूक अ पधिका कास देता है । मोह ही एक पिशाच है 
जो जीवको कुपथ्ें ले जाने वाला है। यह मोह भाव हटे तो इसमें ही जीच 
का कल्याण है। उत्त सर्वसकरटोंको दूर करने के लिए एक ज्ञानाजनका 
सहारा लीजिए ओर एक घन्ट , डेढ़ घनन्‍्टा क्रमसे कम विशिष्टरूपसे श्रम- 
पूर्वक ग्रन्थोंका अध्ययन कीजिए तो यह प्रयत्न अपने लिए सतोषकारक 
होगा | मन 

भेया ! ऐसा अजुभव करों कि जो भी चीजे मिली हैं, वे सब विछुड़ने 
के लिए हैं, किसी भी भव साथ नहीं जाने वाली हैं। उनसे स्नेह करनेसे 
लाभ नहीं हैं । श्रत” परको पर जानकर अपने आपका निधान टेखों, अपने 
आपमें संतोष करो। तब यह बुद्धि हो जायेगी 'क्रि होता स्वय जंगत्‌ परिणास 

५६९ 

में जगका करता क्या काम ?? ऐसा परम निज आत्माको परम विश्राम ग्राप्त 
होगा। सो भंया अपने हितके लिए कहना किसीसे नहीं है। चुपचाप ही' 
अपनेसें गुप्त रहकर शुप्तमर्मके गुप्त ही दर्शन कर अपने धर्मकों पूर्ण करो) 
इस हीं उपायसे हमारा और आपका जींवन सफल है । हि 

जितने भी जीव हैं वे सब एक समान स्वरूप वाले हैं। कर्मोंके भेदसे 
भले ही भेद हो गया है मनुष्योंम या पशु पक्षियोंमें । भेद माना जाता हैं कि 
यह पशु है, यह पक्षी है, यद मनुष्य हे और मलुष्योंम भी यदद अमुक 
परिस्थितिका हैं। ऐसी हालतका है आदिक भेद सान लिए गए हैं, पर जो 
जीवस्वरूप है; तत्त्व है वह सव एक समान है। उस जीचस्वरूपमे रंच भी 
अन्तर नहीं, 'हैं। चाहे पशु हो) चाहे मनुष्य हो; चाहे हरिजन हो, चाहे 
क्षत्रिय हो, चाहे जाह्मण, हो, प्रत्येक जीवका स्वरूप बिल्कुल एक समाल है । 
रच भी अन्तर नहीं है पर कर्म इनके स।/थ लगे हैं, इस बजहसे थोड़ासा 
आचरणको बजहसे श्रद्धान ज्ञान व चारित्रके विविध विकासके कारण अन्तर 
आ गया है। पर अतरणमे देखो तो सब जीबोका स्वरूप एक समान है। जो 
इस तरहसे सब जीघोंको देखता है' बड़ झानी पुरुप है। | “_ 

घाहे देंहातका हो; चाहि शहरका हो) चाहे छोटी घिरादरी का हो 
चाहे वड़ी बिरादरी'का हो) जो सब जीवोको स्वरूप एक सर्मान सान सकता 
हे वंह तो है ज्ञानी पुरुष ओर जिसने ऊपरकी साया पर ही दृष्टि दी, रगरूप 
पर ही दृष्टि दी ओर भिन्न-भिन्न जीब पहिचाने। वह है मिथ्यात्व बुद्धि 
पाला जीव । जो ज्ञाती पुरुष होता है उसकी सब जीबोंके प्रति कैसी प्रवृत्ति 
होती है कि उसकी चाह है कि मेरे कारणसे किसी जीवको कोई कष्ट त््हो। 
जिसने सब जीवोॉंको अपने जीवके समान सात लिया, उसका नियमसे यह. 
भाव होगा कि किसी दूसरे जीवको मेरे कारण कष्ट न हो। ओर जिनको 
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सब जीव अपने समान नहीं नजर आते. हैं- उनकी चुद्धि दूषित है और वे 
अन्य जीवोंको दु खी भी करते हैं। जिसको अपना सुख चाहिए उसका प्रथम 
कर्तव्य यद्द है कि बह सब जीवोको अपने जीवके समान मान ले | यह जड 
यदि न पक्तड पाई तो प्रवृत्ति हमारी सही नहीं हो सकती | कुछ न कुछ 
विरोधकी, विवादकी, दूसरोंको नीचा दिखानेकी, लडने मगड़ने की। कितनी 
ही तरहकी प्रवृत्ति खोटी हो जायेगी। और जब सबको अपने समान माना 
तो अन्त्रमे खोटी बुद्धि अपनी न आयेगी । सो उसका व्यवहार भला होगा। 
« भया ! जिसको सही ज्ञान है वह पुरुष ४ पापोंसे दूर रहता है | £ पाप 
हैं--हिंसा, मूठ) चोरी, कुशील और परिग्रह। किसी दूसरे जीवको सतानाः 
उसके प्राण लेना यह सब हिंसा हैं । जेसे मुर्गी मारे, चकरा बकरी सारे अथवा 
छोटे बडे गाय भेंस कुछ भी हों उनकी ह॒त्या करे, सताये, चिड़ियोंकों पकडे), 
उनको सताये यह सभ्र हिंसामें शामिल् हैं । भावोंकी बात देखों कि एक गृहस्थ 
खेती करता है आर खेती करते हुण्से पक्षियॉंकों भी भगाया जाता है 
सूकर आदि कुछ आ जाते हैं जमीन को खराब करने बाले ओर फसलको 
उखाड्ने वाले तो ऐसे जीबों को भी भयाते हैं। ओर वे उद्रड ही हो जाये 
ओर उनको भगाते हुएमे उनको पीडा भी पहुचे या किसी तरहका उनका 
नुक्सान भी हो तो उस किसान का भाव खराव नहीं है। किसानका भाव 
ऐसा है कि हमारी फसलक्की रक्षा बनी रहे, हमारा जीवन भी श्रच्छी तरह 
चले और दूसरोंका भी चले। ही 
एक गृहस्थ पर यदि कोई डाकू, चोर दुश्मन जान लेने झा जाये; धन 
लूटने आ जाये या अपनी स्त्री, बहू बेटियों पर कोई घथुरी दृष्टि करे तो ऐसी 
हालतसे य्ूहस्थके पास लाठी हो, तलवार हो, भाला हो, सब शस्त्रोंसे इसका 
मुकाबला करता है और वे चोर, डाकू, शत्रु उदण्ड होकर उस गृहस्थ पर 
चढ़ दी आए हों तो वह गृहस्थ वीरतासे मुकाबला करेगा ओर बह मर मी. 
जाये तो भी इस गृहस्थका आशय खराब नहीं है। और निरपराध मुर्गी 
पकड़े, मारे, वकरा बकरीका कत्ल करदे, चींटी मारे तो इसमें 
हिंसाका दोष लगता है और उदरढ शज्रुबों, डाकुबॉका मुकाबिला करे और 
उनमेंसे कोई घह गृहस्थ जानसे भी मारे तो उसमें गृहस्थके फर्तव्यमें दोप नहीं 
लगता है। तो अब समझ लीजिए कि जो लोग हिंसा करते हैं, निरपयात्न 
जीबोंकों मारते हैं उनको पाप लगता है और इसके फलमें जो आप 
बवीतेगी बह झागामी कालमें वीतेगी। श्रभी तो पुश्यका उदय दे सो पता 
नहीं पड़ता है। मस्त हो रहे हैं, मगर किए हुए पाप अधिक दिन नहीं,छूटते । 
उनका दु ख भोगना पड़ता है । 
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देखो भेया ! मसप्य का भोजन अन्त है । अन्न बिना कोई मजष्य 
नीरिन ने रहेगा इस ससारमे सांस महिरास ही कोई जीवित नहीं रहता 
मनुप्यका भोजन तो अन्न है। फल ह। दव है; यह हैं उसका भोजन | तों 
अपने कत्यागाकी बाउ्छा 77 हो जिसके बह हिसाये पापसे दर रहे । ऋार 
अल मांस मदिराके भश्रणस भी बहुत दूर रहना हि । आर दठेग्या किसी लोभसे 
घपरक झादभी बोसार न हों या सुख समद्धि चढ़े, किसी भी श्रममे देची 
दवगाबाक आये जो लोग पणु चढ़ाते है वे भी हिंसा पापमे हैँ) क्‍येंद्धि देवी 
इकषताबका आहार ही नहीं £ वे जीव। जय उन देवी देखतावोके भूख लगती 
तो उनके फंठसे खत भए जाता है। वे देवी देवता पुएयवान होते हैं । 
मेंसे कभी ग्रेठे-प्रेठे झपनेकोीं थूकफा गुट्का आ जाता है तो उससे बडा 
सपोष होता है । हाल्माकि काई बाहरसे चीज़ नहीं खाया । अपने ही गले से 
धूफ शुटक लिया; सगर उससे ही बढ़ समोप होना है | तो इससे भी बढ़फर 
ये ऐगे देता जिनके गजेसे अमृत भरा रहता है उनके जब भूख लगती 
तो ये झपना टी अमृन गुटक लेते हैं 
देय तो पऊुबान रोटी दाल तक नहां खाते, मास खाना तो दूर रहा । 
गो वमग्रे नाम पर भी देवतायोंकि चघयूतर पर दिसी जीवका यथ झिया जाये 
ते उसमे भी न्‍_िसा लगती के धर्म नहीं लगता £। देवी देवता तो सपकी 
320 पाहते दोसे, वे किसीफा घुरा नहां चाह सकते। ऐसी शत्तोस 
3 दिनिर्की यात्त ने मिलैगी। अगर भापासें परिपाटी थे न्छ्ी हो जाये 
पार घनका ऋनफ ग्रे, सद लोग पर्मात्मा रहें तो जो बर्म पालेगा उसीक 
॥#घ[ मसला हैं। सा प्रदम कतव्य तो यह है दि जीवोफा यध तकिया जाये 
पर देशी देयनाबरे सलाम पर पशुबलि घद़ाने को प्रथा बद हो ! 
एस भया ! बात यदी बुछ नहीं 0। वम लगा ह_्झ्या है, हसलिए 
दिक्ष प चिया ज्यया है। भ्रस॒ मिट जाए नो यथार्य पात फरनेडों नयार हों 
हशिए हर समको भटफनेंशी घानशों सनाप्य पर हों। उस पाप 
गृद दोलता । लोग हू बोलते है सा्सावनेरे लिए चोर इसमेके 
परणसाम एलने फे लिए । शार्न, जीप पता स्याधस्ग वक्ेज सोचता ह ५ 
भयुनरोेंडोी पिपशिय रालनेकी सोचता $ि इसाध्णि वा बी गणाडीं भर्ती 
हे | यद छिसीणी पृनहोीं न परका। यह उमीडी पथ शनरूा रे 
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रह सका हो तो बताओ । अरे | ऐसे व्यक्ति चार भाशयोंमें वेठ नहीं सकते, 
गावसे रद्द नहीं सकते | तो चोरी करना पाप है | इसका ध्यान हो तो किसी - 
प्रकारकी आपत्ति नहीं आ सकती है । ' 

चौथा पाप है कुशीलका | दूसरेकी स्त्री पर, पहु-वेटियों पर घुरा 
विचार करना, यद्द वहुत वडा पाप है | इससें मन स्थिर नहीं रहता है,ओऔर 
पक 7 सोचा करता है। इसलिए यह पांचवा पांप भी स्यागनेके 

ग्यह। 

पांचवा पाप है किसी भी प्रकारका परिग्रह रखना | धनकों आवश्कता 
से प्यादा जोड़ना, १०-२० श्रादर्भियोंसे अपनेको वडा कदलवाने का प्रयत्न 
करना यद्दी परिग्रद्द है । इनमे आतव्माका पूरा न पड़ जाएगा। इससे तो 
आत्माको हु ख होगा । इस कारण परियग्रद्को तो तुच्छ जानकर भगवानक़ी 
भक्ति ओर अपने आत्माकी दृष्टिमें लगाना चाहिए | 

इन £ पापोंमेंसे मुख्य पाप हैं हिंसा । किसी जीवका सताना या बध 
करसना यह दूसरों पर बहुत वडा अन्याग्र है । जब हमें अपने प्राण प्यारे हो 
तो हमारे ही समान सब जीव हैं, उनको भी अपने प्राण प्यारे हैं। पर इस 
ख्यर्थंके भ्रममें उनका अविवेक उन्हें पीड़ित करता है; दुख देता है, यह उन 
पर बड़ा अन्याय हैं । सो अपनी सब बातें सोचकर अपनेमें ऐसा साहस 
बनाओ कि संब जीवोंके सुखी होनेकी भावना रखेंगे, किसी जीवको दुखी 
न करेंगे । सो करने योग्य काम यह है कि जीबॉको न सताया जाए | मास 
कोई खाता हो तो अपने दिलमें ऐसी नियत बनालो कि दो दिनकी जिन्दगी 
है, उससे मुमे बड़ा पाप होता है और आगेके दु्खोंका बीज बनता है । इसके । 
कारण आगे दुख भोगना पडेगा। सो अंपने गांवमें कोई मास खाता हो तो 
उसे सममावों। चार आदमी मिलकर समम्कावों और उसका त्याग -करावो | 
खुदमें श्रणर कमी हो और भगवानके प्यारे बनना हो तो तुम्हें इन पा 
दूर रहना चाहिए । ह हि 

जिनेन्द्रदेवके उपदेशोंमें प्रधान उपदेश यह है कि.यह जान जायें कि 
किसी द्रव्यका कोई दूसरा द्रव्य कुछ नहीं लगता है, मेरी आत्माका जगतमें 

ड़ ज्छ ह्‌ कप [ 

कुछ भी नहीं है “ऐसा श्रद्धान्‌ करें तो धर्म आगे मिलेगा और कुछ मेरा है 
ऐसा अगर विश्वास है तो यह अधर्म दै। भगवानकी पूजा तो करें; भर 
दर्शन करें, गुणगान करें, उत्सव मनाएँ) मूर्ति भों पूज, खूब भक्ति भी करे 
ओर परपदार्थोंमें ऐसा थद्धान्‌ रहे कि यह मेरा हैं। घर मेरा क : कदम 
परिवार मेरा है, और जो जीव हैं ये गर हैं, पर हैं कुछ नहीं हैं-ऐसा श्रद्धान 
बना रहे तो बतलावो हमने धर्म किया कि नहीं किया ? नहीं किया * भगवान्‌ 
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क्रालद्रव्यकी जो परिणति होती है वह एक-एक ससय है | वह है व्यवहार- 
काल पर्यायकाल । तो यह शका यहा कर रहे हैं कि समय ही निश्चयकाल 
है और कोई निश्चग्रकाल द्रव्य नहीं है। तो उत्तरमे यह आता है. कि समय 
तो परिणति है क्योंकि समय तो नष्ट होता जाता है तो समय पर्याय है । 
जो नष्ट हो बह पर्याय है। यदि कोई भी पर्याय द्रव्य बिना नहीं हो सकती 
तो समयपर्याय केसे द्रव्यके विना होंगो ? यह विचार करिये। 
यदि बद्द सप्रय पुदूगल पंदार्थकी पर्याय है' तो दुदगल परमार्‌ु 
पिण्डरूपसे निष्पनन घट आदिक जसे मूर्त होते हैं, उसी तरह परमाणु 
के पिण्डसे उत्पन्न होने बाला समय माना तो यह समय व उसके वाद 
में निमित्त हैँ याने एक पलक अथवा घड़ी आदि जो कालकी पयोयें दें वे 
पहिले दिख जानी चाहियें क्‍योंकि पुदूंगल्ञ द्रव्यकों) समयको तुमने क ये मात 
लिया सो तो नहीं है क्योंकि उपादानकी तरह कार्य हुआ फरता हैं। जसे 
कि भिदट्टीका बडा है तो वह घडा पिण्ड़रूप है । अत ससद्र है कि समय जो 
गुजर रहा है वह पुदूगलकी पर्याय नहीं है। बह तो कालद्रन्यकी पर्याय है। 
जेसे-जेसे काल व्यत्तीत होता ज्ञाना है तेसे-तेसे ही कालपयाय चलती 


रहती है है, 


भेया | समय गुजर रहा है अर उस समयके गुजरलेके साथ दी 
हमारा ज॑ वन शुजर रहा है। अब देखा जाये जो आज ४०, ६०, ८० 
बर्षके हैं, वे भी तो कसी इन जेसे बच्चे थे। खत्रर होगी ही अपनी 
थोडी थोड़ी । आज बहुत बूदे बने बेठे हैं, पर कोई जमाना ऐसा था 
कि इन वच्चोंकी तरह थे। इन बच्चोंसे भी हृष्ट पुष्ठ थे। इन बच्चोके नो अब 
बसा शरीर ही नहीं है. जेंसा कि इल बुढोंका था। उस जमानेमें घी; दूध, 
मक्खन जितना रहता था उतना अब नहीं है। इससे बच्चे ताकतवर रहते 
थे। तो पहले जिस जमानेंमें आप बच्चे थे उस जमाने को गुजारा ओर 
फिर क्‍या स्थिति हुई कि जवान हुए, अब वृद्ध हों गए हैं। तो समयके 
अनुसार यह जीवन गुजर रहा है । तो ऐसे ही समय गुजरते गुजरते ण्क 
दिन वह आयेगा कि जिन्दगी न रहेगी। यही हालत हानी है ना सबकी | 
तो इस मनुष्यक्नी जिन्दगीसे जीकर हमने यदि मोह ममतामें ही समय 
गुजार दिया तो ह्वाथ कुछ भी न लगेगा । जो कुछ लाये हैँ साथमे, बह खोकर 
चले जायेगे । 

मैया | जब बच्चा पेंटा होता है. तो उसकी मुद्दी बंबी रदती है ।' बह 
हाथ वाघे हुए रहता है. ना ? पदा होते समय उसकी मुद्ठीम ताजा युख्य रहता 
है, ऐसा ऊवियोन अलंकारमे कद्दा हैं। और बह मुद्दी बतलाती है कि वहुत 
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नं 


सा पुण्य साथ लाये हैं| जेसे-जेसे चह चच्चा बडा होता £$ समर्थ काल आता 
हैं तो बह मुट्ठी वी नहीं रहती है। मुद्दी खुली भी रहती है, मरण समय तो 
हाथ पसार जाता है। सो मु्ा तो यह बतलाता द्वे कि सब कुछ माड 
कर चले जा रहे है। मुट्ठी -खोले जा रहे हैं. तो सव बुछ् खोकर जा रहे. 
यह तो कवियोका अलंकार है। मनुष्यभव पानेका लाभ तो यह है कि प्रथम 
तो पाये हुए समागर्मोंसे प्रेम न करो | ये छुछ रहनकों नहीं हैं। इनसे वढ्या 
समागम दूसरोफे पास है, लेकिन मोहका ऐसा छुटेव है कि अपनेको घटिया 
भी सम्तायम सिला हो, मगर समता वहीं .पहुँचेगी, अच्छे पर समता न्‌ पहु- 
चेगी | तुम्हारे घरके बच्चोके बैभवसे अच्छे अच्छे वेभव अर भी हैं; अच्छे बच्चे 
ओऔरोके भी हैं, मगर खुदुन जिनको मान लिया कि ये मेरे हैं, वे ही उन्हें सब 
कुछ दिखते और बाकी कुछ नहीं दिखते हैं।. ा 
एक सेठानीके. यहा एक नोकरानीनें नोकरी करली । २-१ दिनके वाद 
में सेठानीके, बच्चे स्कूल जाते समय कल्लेवा न ले गए सो सेठानीन एक डिश्वे 
में पावर छेढ पाव मिठाई इस नोकरानीकों दी और कहा कि जाबो, उस स्कूल 
मे- हमारे दो बच्चे पढते: हैं) सो उन्हे दे आबो। तो नोकर/नी कहती है'कि 
हम तो आपके बच्चोंको पहचानती भी नहीं हैं। तो सेंठानीन कहा कि मेरे 
वच्चोंक| क्‍या पहिचासना है? तू तो स्कूल जा; वहां पर जो सबसे अन्छे वच्चे 
तुमे दिखे उन्हें दे आना । वें, मेरे ढोनों लड़के सुन्दर हैं, रूपवार्न हैं। उस 
सेठानीको यह गये था कि मेरे बच्चोंसे चंढकर सुन्दर; कातिमान और कोई 
बच्चा ही नहीं है | सो कह्दा,कि मेरे वच्चोंकी क्या पूछती हो, जो सबसे 
बढ़िया स्कूलमे लगे सो उन्हे दे आना । नौकरानी स्कूल गई ओर रकूंलमे 
जो भी वच्चे थे उनको देखा । सेठानीन कहा था, जो भी सुन्दर वच्चे लगे थे 
ही मेरे हैं। सेठानी यह जानती थी कि मेरे व्च्चेसे चहकर्‌ कोई बच्चा नहीं 
है। उस ने करानीका भी बच्चा उसी स्कूलमे पढता था, उसे तो अ्रपना ही बच्चा 
प्यारा था । सो उसने उसे ही मिठाई खिला दी ओर चली आई। 
जब छुट्टी पाकर लड़के घर आए तो मासे कहा कि आंज आपने हसे 
कुछ खानेको न भेजा था। सेठानीने फहद्दा, कि भेजा तो था नोकरानीके हाथ । 
सेठानीने नोकरानीसे कहा कि तूने मेरे वच्चोको सिठाई नहीं दी तो नोकरानी 
हती है कि मेने तो दे दी थी। आपने यही तो कहा था कि जो सबसे अन्छे 
बच्चे लगें उन्हें खिला देनला। तो मुक्के तो एक अपना बच्चा अच्छी लगा; सों 
मने उसे ही खिला दी । बह सेठानी समझती थी कि मेरे जेसा प्यारा सुन्दर 
कांतिमान्‌ बच्चा लोकमें नहीं है-। ऐसे ही सबकों अपने-अपने बंच्चे अन्छे 
लगते है। चाहे नाक बदती हो पर बह ही प्यारा लगेगा, दूसरेका बच्चा 
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प्यारा न लगेगा । तो यह सव भोहकी करामात है कि बूछमे अपनी ममता 
रखली ड्ढ आर अपने भावों खराब फर लिया है 
, भैया | बडी जिम्मेदारी है अपने पर अपने आपकी। जेन दर्शन पाकर 
तो आर वडी जिम्मेदारी हो गई है| क्योंकि अपना उद्धार हो सकता हैं तो 
जनसिद्धान्तमें वताए गए मार्गसे ही हो सकता है| यह तो सच मानते हैं 
कि मोह छोडता चाहिए । उस सोहके छोडे बिना भज्ा नहीं हो सकता है। पर 
यह तो बसलावों कि मोह मिटे केसे, उसकी तरकीय क्‍या है? तो मोहके 
मायने क्या हैं कि अपना कुछ भानना | किसीको कुछ माने, इसीके सायने 
मोह है। और मोह मिटानेके सायने क्या हैं कि अपना कुछ न मानना ! यही 
मोहका अभाव । 
मेरा छुछ नहीं है; फिसीका कुछ नहीं है- यह बात तव सममते भा 
सकती है. जब कि यह हृष्टिमे आए कि अत्येक पदार्थ परिपूर्ण है। स्वतन्त्र है। 
सब अपनी अपनी परिणतिसे परिणमते चले जाते हैं, कोई किसीको कुछ 
छूतरा नहीं है । द्रव्य) गुण, पर्याय किसीकों कोई करता नहीं है। भले ही 
विभावपरिणमनमे दूमरे पदार्थ निमित्त हो रहे हैं । निसित्तके बिता विभाव- 
परिणमन होता नहीं है, फिर भी फिसीका कोई कुछ परिणमन नहीं करता । 
जब यह बात समझमें आयगी तव ध्यान जगेगा कि किसो पढ़ार्थका भ्रन्य 
कुछ नहीं है । मेरा जगतमे कहीं कुछ नहीं हैं। मेरा मात्र हु" ऐसी समम होने 
का नाम ज्ञान है। और जिसके उपयोगमें जितना ज्ञान बसा होगा उसको 
उतना सुख हैं । ज्ानके मार्गसे चलते हुए जीबके पुश्य वन्धता है तो बहुत 
अधिक पुरय बन्वता है । पुण्यकार्यमं पुण्य वन्धेगा; यो जानकर करनेमें पुण्य 
अधिक नहीं बन्वता है; किन्तु झानऊे मार्ममें लगे रहते पर जो राग होता है 
उसके अधिक परय वन्वता हैं। 
ज्ञानका मार्य इतना उपादेय है कि उसके प्रतापसे इस भवमें भी सुख 
लो; अगले भवमें भी सुख लो। और मोभ्षका मार्ग मिल तो गया तो बहा भी 
आनन्द लो। शझ्षानमार्गम कहां कुछ शंका नहीं है, सबंत्र आनन्द है। सो पदायों 
के सही-सही रूपका श्रद्धान करना यही है जेनत्व | सबसे बढी बात है सम्य- 
गर्शन होना यथार्थ विश्वास होना) सबसे निराला ज्ञानमात्र में हु- ऐसा 
अपने आपका ग्रहण होना यही घमका एक प्रारस्म है। हम जिन सहापुरुषोंको 
पूजते हैं उससे मेरा कुछ माता नहीं है 02५ ऐसा कोई निर्णय वा दिया 
है कि थे पुजते रहें और हम पूजते रहें। जैसे वे परिपूर्ण दृब्य हैं तसे ही 
हम , परिपूर्ण द्रव्य हैं । प्रमु भगवान्‌ भी चैतन्य स्व॒मावी हैं, हम भी चेदन्य 
स्वभावी है। ये अपने आपमें परिपूर्श हैं, हम अपने स्वरूपमें पूर्ण हैं | हमारा 
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प्रभुसे कोई न नाता है; न रिश्तेदारी है ओर न उन्होंने कोई पट्टा लिखा रखा 
है कि वे पुजते रहे ओर हम पूजते रहें) पर हमे स्वय अटक लगी है इसलिए 
प्रभुकों पूजते है | हु हद 
प्रभुने रागादिक बन्वर्नोसे छुटकारा पाया, ओर उस छुटका रेकी 
कुझजी हमे उस प्रभुसे ही मिल सकती-है। उसके उपदेशोसे हमें बहुत बड़ा 
चेभव मिल रहा हैं; इस कारण हम प्रशुको पूजते हैं। ओर पूजा करके यद्द 
भाव भरते हैं फ्रि हे लाथ ! जिस मागका अनुसरण करके परण ज्ञान आर 
आनन्द पाया है बैसा ही आनन्द ओर बैसा ही ज्ञान मेरेमे जगे- ऐसी शिक्षा 
हम प्रभुके दर्शनसे प्राप्त करते हैं। तो हमारे जितने भी घर्मके काय हैं उन 
कार्योर्म इतने ही काम प्रधान है कि एक तो प्रशुक्की भक्ति करना ओर दूसरे 
अपनेको ज्ञानमात्र सबसे निराला तकना। वस करनेको मुख्य इतने ही कास 
हैं, जब चाहे करते रहें । 
रे रु 45 ५ 
सन्दिरमे आकर तो हमे स्वभावहष्टि करनेका ज्यादा मं।का लगता 
है पर घरमे बठे हुए भी यढि हम प्रमुके गुणों पर दृष्टि दे ओर अपने स्वभाव 
पर दृष्टि दे तो बहा कोई रोकने वाला नहीं है | हम बद्ा भी बराबर अपना 
कास कर्‌ सकते है । तो जितना हम अपने निकट आते जायेगे डतना ही 
€ हमें सन्‍्तोष मिलेगा और जिनना ही हम अपनेसे दूर होते जायंगें। बाहरी 
पदार्थोंमें छगते जायेगे उतना ही मेरा सनन्‍्तोप मुझसे मगता ज/यगा। सो 
चाहरी पदाथके पीछे पड़नसे कुछ सार नहों निकलता) क्योंकि वे बाहरी 
पदार्थ हैं, उत्तके उपयोगसे' सद्दी ठिकाना तो मेरा नहीं हो सकता हैं । में सब 
>+ से न्‍्यारा हू । जब मैं अपने छ्लानस्वरूपको जांनन ल्गू तो शांतिका मार्ग 
मिलेगा । ओर इस वन वेभवकी आसक्तिसे तो कुछ न किसीको मिला ओर 
न मिल सकेगा | इस कारण अपनेमें यह भाव भरे कि जड समांगमोंसे मेरे 
आत्माका हित नहीं हो सकता। 
मेरा द्वित हो सकता है तो अपने ज्ञानमा आदर करनेसे हो सकता 
है | इसोसे अपनी मत्राई है। जड वभवक्रों अपना मार्न ऋर भलाई नहीं है। 
मनुष्यकी शोभा गुणोंसे है; श्थ्गारसे नहीं है, घनसे नहीं है । मनुष्यकी 
इज्जत ज्ञान ओर सेवाए हैं । जो इनमेसे केवल एक-ही काम करता है उसकी 
भी शोभा हैं। क्वल ज्ञान ही ज्ञान है और कोई सेवा ही सेचा करने वाला 
हो; न भी ज्ञान हो तो उसकी भी इज्जन है पर ज्ञान ओर सेवा दोनो - अपने 
से उत्तर आए तो उससे प्रतिष्ठा हैं लोकिक बातोंमें ओर आत्मीयसत्तोपकी 
>. बातोंमें, पर हम ज्ञानसे दूर रहें; सेवासे भी दूर रहे, केवल धनसचयमे ही 
अपना चडप्पन माने तो अभी अधेरेसे हैं, इससे सुखका सार्ग भहीं सिल्ल 


/ 
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सकता । 

भेया ! सीधा हिसाव शुरबोन बतलाया है कि तुम चिंता मत करो 
कि सेरे घत अधिक बढ़े, क्योंकि वस से छुछ सम्बन्ध नही है | रही आप्वश्य- 
कताकी बात, सो जिस पुण्यऊे रदयसे तुम श्रेष्ठ भवसे शआाचे हो, उस पुण्यके 
उठयकों सावारण श्रम करके भी प्राप्ठ कर लोगे। अत जिस धर्मके प्रसादसे 

विप्यमे 5 जि 6 रद यु €- 

तुम भर भी का होगे ओर चतमानमें भी सुखी होंगे, उसे धर्मका 
प्रधान लक्ष्य रखो आर उठयके अनुसार जो कुछ मिलता है उसमें ही धर्मका। 
पालन वोषणका, सबका बंदबारा करके जिनने में गुजारा होना मजर 
है विधिके अठुसार, भविष्यके अतुसार उतनेमें गुजारा करके सन्तु'्ट रहो 
पर घमंवारण करनेका उत्सव बना रहे तो तुमने सब कुछ पाया, कुछ खोया 
नहीं है । इसलिए धर्मझी पकड़ मुख्य रहना चाहिए | घत बेमबकी पकड न 
हे । जो छुछ है उसामें 'अपनी व्यवस्था बना लो | 

अपने आपका मुर्य उद्लेश्य ही वर्मपालन करना है। उस धर्मपाजनमें 
यहि प्रवृत्ति जागरूक रहेगी तो वर्म लहीं छूटा । हस आप पूजा करनेमे पढ़ते 
हैं जा फि-+ जिनघर्म पिनिमुक्तो सा भृत्र चक्रगर्त्यपि। स्थाच्चेटो5पि- 
दरिद्रोंईपि जिनवर्माछुबासित । है प्रभो ! जिनधमसे रहित होकर में चक्र- 
वर्ती भी नहीं चनता चाहता हूं। क्या लाभ होगा ? घर्मशट्टिसे रहित होकर 
अरक्वर्ती या महाराजा बनकर, क्‍योंकि यथार्थ दृष्टि तो रहेगी सही, फिर 
संतोष भी न पभाप्त होगा । वढिकि घसंड चढ़ जायेगा) अज्ञान बढ जायेगा। 
अन्याय पर उतारू हो जायेगे । इस कारण हे साथ ' जिनवर्म से रहित होकर 
मैं चक्रवर्ती भी नहीं हीसा चाहता हु; 'ऊ'र चाहे से किसीका दास बना रह) 
किन्ठु जिनपमसे वासित मेरा छेदय रहे तो दास बससा सी मुझे मंसस्ततता- 
पूर्वक स्वीकार छै। पर घर्मसे रहित होकर राजा महाराजा चक्रवर्ती भी में 
सदी गनना चाहत्ता हे। यह हम और आप दर्शन करनेमें प्रतिदिन पढ़ 
जते हैं। ९ (सिलहे 
ज्ञानी पुरुष धर्मचासित क्‍यों वनना चाहते हैं कि मुक्तिका सागे जिनणेच 
का चताया हुआ शासन ही है । उतके उपदेशोके चरणातुयोगकी चर्चा देखो) 
कितनी पवित्र है? एक सत्यदेव नामक आयसमाजफे चढ़े पसिद्ध विद्वान 
मेरठसें मिले ये | एक दिल उन्होंने चत्ताया कि मुझे इस जेसधरंकी ओर बड़ी 
श्रद्धा हुई है भर फारणश यह कहा कि इसमें जो ११ प्रतिमाएँ या दर्जे बताए 
हैं उन्हें ही देखकर हमें इस घर्ममे श्रद्धा हुई है । इससे बताया है कि मनुष्य 
किस अकार धीरे-धीरे ऊँचे को बढ़े तो बह पवित्र बन जात्ता है| उसको 
देखकर हमें श्रद्धा हुई हैं। वे छुछ दिन हमा रे पास रहे और अतर्मे उन्होंने 


जँ 
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यों कहा कि हम आपको ही शिष्यतामें रहकर काम करेंगे । पर हस साथ 
ज्यादा न रह पायेंगे। हम शुप्त ही रहकर जनवत्र्मकी सेवा करना चाहते 
हैं। वे एक आध बार मित्ने, कई वर्षसे नहीं मिज्रे, पर कही न कहीं थे गुप्त 
रूपसे काम कर रहे हैं | 
हमे केसे मालूम हुआ कि गुप्त ही काम कर रहे है ? एक बार एक 
पर्चा हमने देहरादूनमें पढा, कई वर्ष हो गए। जिस पर्चेमे यह लिखा था कि 
राजस्थानमें कोई एक हिस्सा है। जहां जेनोका ओर लोगोका बड़ा विरोध 
था। और विरोध पार्टीकी एक -क्रमेटी बनी थी | वे हर तरहसे जेनियोंका 
लुक्सान करते थे। शायद हमारे माखाड़ियो को पता हो; हम भूल गए है । 
उनकी फाइले हैं जिनमें जैनियोंके ,सतानेके लिए।/विरोध किया जाता था। 
तो सत्यदेव ने समझा बुकाकर ऐसा विरोध मिटाया कि-जो पचासों वर्षका 
विरोब था बह सिट गया ओर अब-सभी लोग प्रेमसे रहते हैं । उत्तका हवाला 
एक पर्चेसे लिखा था और नीचे हमारा नाम लिखा था कि उनके आशीर्वाद 
'से मैंते यह कास क्रिया 4 तब हसें ध्यान आया कि उन्होंने गुप्त ही रहकर 
जेनधर्मकी सेवा करने को. कहा था, / सो कर रहे हैं ।- हमसे ,पता नहीं कि थे 
कहा पर है ९ किन्तु यह देखो कि जेनधर्ममें बताए हुए आपके, चरणाज्ुयोग 
'की चर्चा ऐसी है कि उसके जरिये श्रद्धा हो जाती है । प्रथमालुयोगके कथनसे 
भी श्रद्धा हो जाती है । ऐसा दर्शन पाकर हम पूर्ण लाभ लें,तो हमारे मनष्य- 
भवकी सफलता: है । ५५ की 
जगतूमे जितने भी क्लछ्तेश हैं वे मोह ओर राग परिणामसे हैं। मोह 
# और रागन्त दो तो कोई भी जीव दुखी नहीं है। सब जीव ज्ञान और 
_ आनन्दस्व॒रूप 'हैं। अंपनेमें अपला परिणमत्त करते हैं। किसी अन्यसे इस 
का छुछ सबन्ध नहीं है, किन्तु यह |जीब मोहबश परसे सब मानता है 
ओर परपदार्थोका वियोग होता /्रावश्यक है । इस कारण घियोगके समयमे 
यह इढु:खी होता है। जिसे अनिष्ट मान्‌ लिया, ऐसे पदार्थक समागममे यह 
दु खी होता है। यदि यह सबन्ध न सानता ओर केवल अपने आपके केवल 
रच्ररूपको तकवा तो यह जीब हु खी न होता । - ह 
अब यहा यह जिज्ञासा होती है कि ऐसा बह कौनस। ज्ञान है, ्ोलसा 
उपयोग है जिससे मोह मिटे अर्थात्‌ आसनज्ञान बने | उसका उपाय आचाये 
, खैबने वस्तुरबरूपका' 05% 'करना बताया है।, अ्शाति दूर करनेका 
६08 कोई उपाय नहीं है। न-क्रिसी इन्द्रियका पोपण, ह््‌ ,परपदार्थोंका 
2, कोई भी अन्य उपाय: नहीं है। आत्मशान्ति का उपांय है तो सात्र 
सम्यज्ञान ६ यथाथज्ञान न होने से यह जीब परपदार्थर्में करतेका संक्तप' 
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किया करता है । श्रत्र सम्यग्लान होने पर उसका यह निश्चय हो गया कि 
मैने परपदार्थोका कुछ भी नहीं किया न श्रव कुछ फर सकता हु भोर_ 
भविष्यमे कभी भी परका मे रूछ कर सकूंगा ! ऐसे ज्लानवलसे वह कुमहृत्य 
हो जाता हे | करने योग्य कास सम्यम्जञान था, सो इसने कर ही लिया अथया 
परमे करनेफा कुछ विक्रतप नहीं गहा | सो यह सब छुछ कर चुका । 

भया | बम्तुफे सही स्वरूपकी जानकारी बिन्ता क्लेश नहीं मिट सऊत्ता। 
बनसे फ्लेश मिटता होता तो हजारपतिसे लखपति तो १०० गुणा बडा है। 
उसे तो १०० गुणी शान्ति मिलनी थी, किन्तु कहा देखी जानी है शान्ति 
सब अणशान्त नजर शाते हैं । शन्तिका उपाय धनसचय भी नहीं है। शाति 
फा उपाय सम्यम्ज्ञान है । वह सन्यग्लान केसे बनता है उसका निरूपण द्रब्या- 
छुयोग द्वारा जेनशासनम अन्छी तरह कहा है । सर्वविश्वको तुम्हें जानना 
है ना; सही, तो विश्व फहलाता है समृहका नाम नो थह समस्त विश 
फितना पदार्थसमूह कहलाया है ? यह जानना है । तो पदार्थ तो जगतूमें 
अनन्त हैं) किस किसका सास लोगे और किस फिसपर निगाह दे ड़ायोगे 
पर उन सब्र पदार्थोकों स्वरूप अर जानिकी पअपेक्षा तुम टेख लो! तुख्दारा 
प्रयोजन जाति अपेक्षा पदायीकों देख लेनेगे निकल आयगा । 

जगत्‌में समस्त पदार्थ ६ जातिके हैं- जीव, पुदुगल) धर्म) अप) 
झाकाश और काल | जीव जातिमे शन्तन्‍्त जीव प्या गए | प्रथम तो भलुष्यों« 
की ही जब वडी भीड होती है तो मल्‍लूम होना है कि श्वोह किलने महुध्य 
हैं ९ फिर दुनिया भरके मनुष्यों पर दृष्टि जाय तो अन्दाज होता है कि भोह 
बहुत जीव हैं । फिर अन्य जीवोको देखो, पशुपश्षियोको देखो, कीडे सर्कदों | 
को देखो, पेड पोधोको देखो कितने जीव मिलते हैं। और किन्हौं-किन्हीं 
पत्तियोमें ही अनन्ते जीव मिलते हैं । एक बहुत ही छोटा पत्ता हो तो उसमें 
अनन्‍्ते निगोदिया जीव समाये हुए रह सकते हैं । इस तरद जगत्तमें अनसते 
जीब हैं | पुदूगल जातिमे भी पुद्गल अनन्त हैं। एक जरासा कागज है! 
या काठका पाटिया हो) तिनकरा हो, सई हों, ककड हो, जितने दृश्यमार 
स्कध हैं। उन सबसे अनन्त परमाणु समाये हुए हैं। एक-एक परमाणुका नाम 
एक-एक द्रव्य है। इन समस्त पुद्गलॉसे यह चेतन्यस्वरूप आत्सा कई 
हद । 75 
धर्ंद्रव्य जीच व पृदूगलके चलानेमे सहद्दायक है, अभुर्त है; जल्ी 
समभरमें नहीं आ सफता। अनुसानगम्य है; पर आगसगम्य है! देखो तो 
श्राचायनि सम्यस्क्ञानसे वडी सूक्ष्म बस्ठुका भी यथार्थ प्रतिपादन किया है! 
एक अधर्म द्रग्यहै / जो चलकर ठहराने वाले जीव पुदूगलको ठद्ृराने्म तह 
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यक होता है | एक आकाश द्रव्य है जो सर्वत्र एकरूप है; और असंख्यात 
फाल द्रव्य हैं जो अपने कालायु पर आए हुए द्रव्योके परिणमनका फारणस 
होता है । इत सबसे भी यह ञआत्मा निराली -है। इस प्रकार यह जगत्‌ 
अननन्‍य पदार्थोफा सघृह है । इनमें प्रत्येक पदार्थ अपना अपना स्वरूप रखते 
हैं । स्वभाव सिद्द यह बात है किसीने इस पदार्थोको किया नहीं है, न कोई 
इस पढार्थोकों मिटा सकता है । प्रत्येक जीच अ्रनादि कालसे चले आये हैं । 
अपने ही अस्तित्वको रखते दें) अपनेसे अपनी शक्तिको रखे रहते हैं । 
जीवमे ज्ञानशक्ति है; दर्शनशक्ति है; आतन्द्शक्ति है ओर रसण- 
शक्ति है आदिक अमर शक्तियां हैं ओर अत्येक शक्तिकी ग्रति समय कुछ न 
कुछ अवर्था होती है | जेसे आजकल हम आपके ज्ञानशक्तिकी 'प्रग्स्था 
मजोर है, परमात्मप्रमुकी ज्ञानशक्तिकी अवस्था पूर्ण अभ्युद्धित है। तो 
अनेऊ जीवोकी शक्ति है प्रस्येक जीचमे । ओर उस शक्तिकी पर्याय परि- 
गमन है, अवस्था है। ऐसे ही प्रत्येक जीब अपने गुणोंसे रहते ऐ ओर 
8 पने ही गुणोके पर्यायसे परिणमते जाते है । इसी प्रकार अस्येक अगु 
प्रीर प्रत्येक द्रव्य अपने ही अपने गुणोमे रहते हैं ओर अपनी हो दशाको 
वे बदलते चन्ने जाते हैं । जो जीब आपसे प्रेमपृ्षंक बोलते होंगे, वे कही 
आपसे प्रेम नहीं कर पाते) किन्तु ये श्रपन्ते विफल्पके अनुसार अपनेमें गरग 
पर्याय पेदा करते हैं। आपका कोई दूसरा कुछ नहीं कर सकना है, आप 
किसी दूसरेमे कुद्ध नहीं कर सकते हैं । माननेकी बात अलग है । 
भैया ! यहा मान रद हम आ 'अअट्ट प्र, जो किया नहीं जा सकता 
है और होता है नहीं घेसा। जसा कि बह चाहता है| सो यह दु थी हे ता है 
जैसे एक सहार्नप्रफी घटना सुनाते हैं कि जब जनम्पृप्रसाद जी रघ्सफे 
हाथी था; उस समय एक जेनका ६ चर्षका लड़का इस वात पर भचल् गया 
कि मुझे यह हाथी चाहिए । उसके पिताले महाबतसे समझाकर सड़क पर 
हाथी खा कर दिया। तो लडका कहता है कि )से नहीं, हमें तो खरीद दो | 
जसे लिले ने खरीदते है । बच्चे ने कहा अमुक खिले।ना खरीद दो । तो नस 
ने महायनसे कह सुनकर अपने वाडेमे उस हाथी को खडा करा दिया । और 
का फिलो चेटा तुम्हें हाथी खरीद दिया। तो फिर वह बच्चा कहता है 
कि इसे इमारी जेशसे घर दो । अब घरो जेबसे हाथी, क्या धरा जा सकता 
हैं? गा चर जप जेयमे हाथी नहों रखा जाता है तो बह सोता है । 
धताधो इस रोनेका उया इलाज है ? इसी तरह मोही जीव रोदा रहता है 
परपदार्थाक्ता यों परिणमन फर द) परको यो प्रदण कर लू । जैसा यद 
चाहता दे बसा परमें परिणनन द्ोना उह्ीं है सो यह रोता छे, दुखी हो: 
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है | यह रोना सव मिट सकता है. जबच यह सम्तभमें था जाये कि प्रत्येक 
पदार्थ परिपूर्ण हे ओर अपने स्वरूप रूप है; किसीका किसी अन्य पढा्रके 
साथ सम्बन्ध नहीं हैं--ऐसी बात ध्यानमें आए तो इसका बलेश मिट 
सक्षत्ता है, मोह मिट जायेगा । 
मोदमें यह जीव अपने पर्यायमे आत्मबुद्धि लग,ता है और शरीरके 
“मान अपमान को मान अपमान सममता है। दूसर लोग यदि प्रशसा फर 
दे तो उन दूसरोंको क्‍या सेरा आत्मा दिख गया, क्‍या मेरी श्रात्माकों टेख 
क्र वह प्रशसा कर रहा हैं ? उन्हें तो यह हाड चाम बाला शरीर ही दिखता 
है । इस शरीरको देखकर ही वे प्रशसा करते हैं । तो यह मोदी जीब मिथ्यात्व- 
बश ऐस/ मानता है कि इसने मेरी प्रशसा की है अर वह क्षोमर्मे आा जाता 
हैं। कोई पुरुष दुबंचन कट्दे तो क्‍या उसने मेरे आत्माको देखरर दुर्घधधन 
कहे दें ? नहीं। उसने मेरा आत्मा नहीं देखा । उसने यह चाम हडका 
पिख्ड ही देखा ओर इसके ही विफल्पका आश्रय करके उससे दुर्ववनकी चेश 
की है । लेकिन यह मोदी जीव इसही पर्यायकों आपा मानकर यह विकल्प 
कै है कि इसने मेरी निन्‍दरा की है। यो यह जीव पर्यायबुद्धिसे दु खी हो 
रह्दा है । 
इस जीषके ध्यानमें यह हृष्टि जग जाये कि में तो एक अपने ज्ञानादिक 
शक्तियय चेतन पदार्थ हू और इससे जो कुछ वनता है, वह मेरी परिणुनिसे 
ही बनता हैं, किसी दूसरेकी परिणतिसे मेरेमें कुछ बात नहीं बनती है। 
जेसे इन जगत्‌के समस्त पदार्थोका स्वरूप है तेसा ही में ह। इसलिए मेरा 
कुछ परमें नहीं जाता ओर परका मेरेसे कुछ नहीं आता । ऐसा आऋयोजनिक 
ज्ञान होता है तो सम्यग्शञान द्वोता हैं, इस जगतूसें हम आप सब अनादि सिद्ध 
हैं कल्याणकारी दैं। इसलिए अपनी भलाई के वास्ते सम्यसज्ञान का अर्जन 
अवश्य होना चाहिए। किसी भी प्रिस्थितिसे हो, पर यह यत्म करो कि भेरे 
उपयोगमें यह चशत आये कि लो में तो केचल ज्ञानमात्र हू, इससे आगे मेरी 
ऊुछ करतूत नहीं है; कर ही नहीं सकता । ऐसा स्वततन्न अपने शुण॒पर्थायर्प 
अपना स्वरूप श्ञानमे आये। बस यही आत्मज्ञान कहलाता है । 
विश्वक इन ६ जातिके पदार्थोर्में से वमे, अवर्म, आकाश ओर काल- 
इस चार पदार्थका तो विकारपरिशमन ही नहीं होता है। कभी विकृत- 
परिणमन है तो जीव व्‌ पुदुगल् इन दो जातिके पदार्थोर्में है। जीव ब 
पुदूगल जिस सहजस्वरूपमे है. उस स्वरूपको देख कर और ओर रूप बनने 
की वात निरखरर जाना जाठा है कि दो पदार्थोमें विकार होता है । जीव 
अर पुदुगलमें हम ही विगडे, पुदूगलको कोई ठोटा नहीं है क्योंकि उसमे 
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ज्ञान नहीं, आनन्द नही, विगडेगा क्या * जेसे एक काठ है सूखा, उसे जला 
दिया तो राख घन गया । तो काठ पर्योयको छोड़कर राख पर्याय बनने से 
क्या इस काठने कुछ क्लेश माना ? हो गया क,5 राख, जल गया; २ स्म् हो 
गया। तो क्‍या काठके अणुबोंने संक्लेश किया; खेढ माना ? रख भो वन 
गया तो इस पुदूगलका क्‍या विगड/ ? किन्तु जीवका विग.ड़ है। यदि यह 
अज्ञान विकार होता है? सकहप विकल्प होता है, विपरीत श्रद्धा होती है । 
तो यह जीब ढु खी हो जाता है। सो सबंपदार्थेम्मे से सुधार विगाड की बात 
जीवमे देखते हैं अन्य किसीमें नहीं देखते हैं। ओर इसमे भी केवल अपने 
आपमें देखते हैं । किसी दूसरेमे नहीं देखते हें । 

दूसरे पुरुषोकों उपदेश दिया जानेके कैायेमें भी रागकी प्रेरणा होने 
पर इस जीबके चेष्टा हो जाती है। वहां भी किसी वक्ताने किसी श्रोतामे 
कुछ पेदा नहीं किया; वक्ता अपने आपकें 'अपन्ी चेष्टा करता है | यों सब 
अपनी-अपन्ती चेष्टामे लगे हुए हैं । जेसे किसी बड़े मेलेमे सब आदमी अपनी 
अपनी ड्यूटी पर लगे हैं, कोई किसी दूसरेफा काम नहीं कर रहा है, अपने 
अपने काममें सब लगे हुए हैं। यो ही ससारमें सारे जीवमात्र अपने-अपने 
काममे लगे हुए हैं । कोई किसीका कुछ कार्य नहीं करता है | एक मा अपने 
बच्चेकों रागसे पालती पोषती है । वहा मा ने बच्चेका कुछ काम नहीं किया 
किन्तु अपने ही रागसे; अपन ही विकल्पसे, अपनी ही चेष्टा मा ने की है | 
यह वरतुका परमा्थस्थरूप कहा जा रहा है। कोर द्रव्य किसी दूसरे द्रव्यका 
न स्थामी है, न अधिकारी है; न कर्ता है; न भोक्ता है, क्बल मान्यतामें ही 
यह परको कर्ता बनाता है, परको भोक्ता बनाता है, सो बस्तुके विपरीत 
मान्यता न रहे, श्रद्धा ससीचीन हो जाये, वस यही आत्मकल्याणका प्रार- 
म्मिक उपाय है । 

वस्तुरबरूपका वर्णन जैनशासनमे द्रव्य, गुण, पर्यायके रूपसे कहा 
गया है। प्रत्येक पदार्थ अनन्त गुणोंका पिण्ड है। अपने ही अनन्त गुणोका 
पिर्ड है। कोई किसी दूसरे पदार्थसे एक भी गुण नहीं लेता हैं ओर अपने 
ही उन गुणोमे प्रति समय अपनी अ्रवस्था बनाता है। ऐसे निजके स्वरूपा- 
रित्वमय सब पदार्थेोको निहारों तो सही। वहां पर कुछ करनेका विफ्ल्प 
नहीं रहता है। यह जीव परमे कुछ करने के विकह्पका ही रोगी और द खी 
बना हुआ है | करनेका विकल्प मिटे तो रोग इसका खत्म हो जाये। 

आजकल जाडे के दिन न । रुई घुननेका काम वहुत्त चत्न रहा हं,गा । 
एक कथानक है कि रुई घुनने वाला किसी विदेशसे आ रहा था | तो जिस 
पानीके जहाजसे वद्द आ रहा था, उनमें हज रो मन रुई लदी थी । उस हजारों 


+ 
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मन रुई को देखकर इसके दिल्लमें बहुत सदमा पहुंचा | हाय, यह सारीझो 
सारी रहे हमे धृननी पड़ेगी । सो इस सईको रेसफर उसके बुखार चढ़ आया | 
घर आया तो बेवोने बहुन इलाज किया। पर ठीक न हुआ | एफ सममझयर 
व्यक्ति बोल्ला कि एसका हम इत्नाज फर देंगे। दौक है इलाज करों | अब वह 
व्यक्ति अकेले में पूछता है. कि भंया छुस कबसे बीमार हो ? कहां झ्ि इतने 
दिनसे बीमार हू शोर क्रिस देशसे शा रहें थे! कहा फि पामीके जद्वाजसे 
था रहे थे। उस पानीफे जहाजमे कित्तने आदमी थे ? बोला--अजी आदमी 
तो दो तीज ही थे, पर उसमे हजारों मन रुई लदी हुईं थी। जग उसने कष्टके 
साथ यह बात कही तो घह पहिचान गया कि इसके चुख़ार बस इसी बातका 
हैँ | बोला कि अर आप उस जहाजसे आये थे। बह जहाज तो आगे पल 
कर एक कितारे पर खड़ा हुआ झोर पता नहीं कि फैसे उसमे आग जंग 
गई कि सारी रुई जलकर भस्म हो गई। सोई इससी बात सुनकर उसका 
बुखार उनर गया | भट चह ठीक द्वो गया । 

, तो जब तक परमे करनेका भाव लगा हुआ है, तब तक यह जौ 
वेचेस है । शअ्रव यद करना है। अब मकान बनाना है; अब यह दुकान बनाता 
है, शअग्र यह व्यवस्था करती है--इस प्रकार जब तक चित्तर्म परके अति 
बिकहप है तब तक यह जीच दुखी रद्दता है ओर ज्ञानी सनोमे वात क्‍या हू 
जिसके कारण वे सुखी रहते ६। वह यही मत्र हैं सम्यग्ज्ञान, जिसकी वजह 
से परमे कर त्थ बुद्धि रहती है। तो थे चीज मिली पस्ठुके यथार्थज्ञानसे 
श्रीर बस्तुका यथार्थज्ञाल होता है. उसके स्वरूपास्तित्वका परिचय होने से | 
सो देख लो॥ ब्िकालमे भी यह सम्भव नही है कि एक परमारु का गुण 
परिणमन किसी दूसर परमाणुसे पहुच जाये। त्रिकालसे भी यह सम्भव 
नहीं है कि कोई एक जीव अपने परिणमनसे सुख या दु ख़ कर दे, ससारी 
या भुक्त बता दे | 

विभीषण ने कितना चाह्या था कि रावण सुधार पर भा जाये, पर 
कुछ कर सका क्‍या १ जिसे अपने भाई राषण पर इतना अनुराग था 
यह सुन्त लेने पर कि दशर्थके पुत्र राम ओर जलककी पुत्री सीता इलके दी 
नियोगसे राबणकी सृत्यु होगी। तो उससे चाहा कि दशरथ और जलकके 
सिर काट ले तो न यम दोगा ओर न सीता होगी । फिर मरण हों रावणका 
क्या होगा ? दालाकि यह वात दशरथ ओर जनक को विदित हो गई । 
उन्‍्द्ोंनि दशरथ और जनकका पुतला बनाकर रखा था। विभीषण उन,सिर्रों 
को काट लाया और समुद्र्भे फेक दिया। घढ़ा खुश था। बह समभता था 
कि श्रव मेरः भैया रावण सुरक्षित हैं, किन्तु दशरथ और जनक जीवित ये 


सकती 


दाह्य २१ श्र 


सो दशरथके रास और जनकके सीता हुईं | जब चरित्र हुआ रावणका घुरा । 
टनना भक्त विभीषण जो रावणके बड़े काम आता था। उसने बहुत चाहा कि 
गाबणके सुमति जग ज,ये, सुमति न जगी तो रावशकों छोड़कर रामके पक्षमें 
थ्रा मिला | 

प्रेममश सीताके जीप्रतीन्द्रने जब श्रीराम मुनि अवस्थास आत्मध्यान 
में रत थे यह सेचा कि ये मुमस पहिले मुक्तत न हो जायें । हम आर थे एक 
साथ मोक्ष जायगे | कितत्ता ही उपद्रव कियाः किससे ही दृश्य दिखाये, खूघ 
रग डिखाये और यह भी रूप बनाकर दिखाया कि रावण सीताके केश पकड़ 
कर घसीट रहा है, इतने पर भी राम शआत्मध्यानसे विचलित न हुए | बहुत 
अपच किया कि राम विध्सम आजाये) मोक्ष न जा सके) फिर वादमें हम 
श्रौर राम एक साथ मुक्त होगे, पर हुआ क्या ऐसा ? राम उसी सबसे मुक्त 
हो गये । 

एकके सोचनेसे फ्रिसी दूसरेका सुधार विगाड नहीं होता है क्‍योंकि 
चस्तुका स्त्रूप स्व॒तन्त्र है। ऐसा निजरबरूपास्तित्वका वोच होने पर इस 
जीवफे अज्ञान भाव नहीं रहता है । यह मेरा है। यह दुसरेका दे- ऐसी भीतर 


में श्रद्धा नहीं रहती है । परपदार्थ मुमसे अत्यन्त सिन्‍त हैं| उनका न कोई 


रा 


इए है शरीर न कोई अनिष्ट है। जैसे शोत ऋतुमे मोटा कपडा इष्ट है ओर 


, शर्म दिनोंमे मोदा कपडा अनिष्ठ है। इसी प्रकार शीतमे पतला कपड़ा 


अनिष्ट है ग्रीप्ममे पतला कपड़ा इष्ट है। तो क्‍या कपड़ा स्वयं इष्ट अनिष्ट 
है ? नहीं। यह तो अपली-अ्रपन्ती कह्पन्नासे इप्ठ अनिष्ट मान लिया जाता है । 
किसी भी पुरुषफों अनिष्ठ हम तव मानते है जब वह मेरे विपयेके पोपणसे 
बा वृक होता है । वह वाघक लहीं होता है। हम एक कल्पनामे उसे बाधक मानते 
हैं. तो अनिष्ठ सात लिया, पर क्‍या कोई जीव मेरे लिए अभिष्ट है ? नहीं। 
कोई भी जीव न इ४ है, न अनिष्ट है, केबल कल्पनास मान लेते है । 

भअया ! जय बस्तुस्वरूपफे विरुद्ध हमारा ज्ञान बनता है. तो बहा हम 
दु.बी होते है । और जमा स्वरूप है तेसा ही लान होता है तो सुख होता है । 
दगे अपत्ती +हपसाके झनुसार पदार्थोकों नहीं वेखना चाहिए किन्तु पदा्ंकि 
स्वच्ूरके 'अनुसार दम अपना ज्ञान चत्ताएं बस यही अ्शान्नि थोर शान्ति 
पतिका एकमात्र उपाय है । चदद सच तत्त्वज्ञान हमें मिला हैं आनमस); शास्त्रों 
से आर यह 'प्रागम उत्पन्त एआ है स्वेशदेचकी परम्परासे । 

हसार समस्त कल्याणका मृल जो सर्वक्वदेय हैं जिनके उपदेशसे हम 
शुद्ध सुखकों शीक्ष प्राप्य कर सऊते है । सर्वन्देबसे उसारी भक्ति हो,इसलिए 
कि मुझे शातिका उपाय उससे आप्त हक है; तथा इसलिए कि जो उसका 
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स्थरूप है वैसा मेरा स्वरूप है । उनके स्वरूपकी भक्तिके निमित्तसे मेरेमे भी 
मेरे स्थवरूपफी भक्ति होगी और जब में अपने स्घरूपको) अपने उपयोगक्ो 
एकरस फरफे ध्याऊु॒गां नो बहा सफत्प-विकल्प टहर नहीं सकते। वहा द्वौत 
बुद्धि 5४ अनिष्रफा परिणाम ठहर नहीं सकता और जहा यह द्ोत बुद्धि न 
रही, केवल अद्त निञजचित्प्रफाश ही रहा, वहा किसी भी ग्रकारका क्लेश 
नहीं होता है| यद्द स्थिति जीवकी बने इसके लिए भगवत अरहंतदेवका उप- 
देश है | सो हम शुद्ध उपदेशके मूल प्रणेता सर्वज्ञदेवफी भवित करें ओर 
उनके उपदेशे हुए मार्गके अनुसार; बस्तुस्धरूपके अनुसार हम श्रपना ज्ञान 
बनायें, यही सत्यदर्शनका अ्रमोघ उप|य हे । 

अपनेको शान्ति देने घाली यथार्थ दृष्टि हैं। ओर किसीमें सामर्श्य 
नहीं है कि अपनेको फोई शाति दे सके । प्रेम करने वाले भी जो लोग हैं वे हम 
आपसे प्रेम नहीं करते हैं । उनके स्वय इस प्रकार कपायक्रा उदय है कि वे 
कपायकी वेदनाफ़ी शात करते हैं | इसलिए यह भ्रम मिटा ठेना चाहिए कि 
मुमसे कोई प्रेम करने वाला है । चाहे स्री हों) पुत्र हो, कोई हो, ये मुमसे प्रेम 
नहीं करते- ऐसी धारणा रखनी चाहिए । ये जीत हें; इनके कम हैं; इनके भी 
कपायके परिणाम हैं । अपने 'प्राप कपाय परिणामके अनुसार ही अपनी 
चेष्टा करते हैं। यही है यथार्थदष्टि जिसके कारण अपना आकर्षण उसमे 
नहीं पहुचता हैं, सिर्फ कर्तव्य निभानेकी बात रहती है। अपना कुकाव उनमें 
तब होगा जब अपनेको भ्रम होगा कि यह देखो हमसे प्रेम रखता है इसीसे 
उससे ममता करने लगता है| 

भया ' यदि यथार्थ बात यह समभमे आ गई कि यह मुझसे ममता कर 
ही नहीं सकता, मुमसे प्रेम कर द्वी नहीं सकता इसमें स्वय विपय कपायका 
परिणाम है; कपायका भाव कै सो अपने कपायकी बेदना मिटानेके लिए इस 
तरहकी चेष्टा करता है| यद्द सही बात जानऊारीमें रहे तो अपनेमें ममता 
उत्पन्न नहीं हो सकती । इस यथाथज्ञानके वाद भी कर्तव्य निभानेक बात 
चल रही है? जब तक अपना राज है | सो ऐसी विवेचक दृष्टि गरहस्थमे बनी 
रहती है| 
वह बड़ा तपस्वी है, घरमे रहता हुआ भी जो यह घ्यान कर रहा हो 
कि कोई जीव मेरेको कुछ नहीं करता ओर में भी उसका कुछ नहीं करता | 
हमारे भी रागकी वेदसा है तो अपनी वेदना शात करनेके लिए हमें अपना 
यत्न करना है । हम दूसरोंका कुछ नहीं करते हैं, दूसरे हमारा कुछ नहों करते 
हैं। जिनकी ऐसी निर्मल दृष्टि हो जाय वह अन्याय नही करता | बह तो 
न्‍्यायपूर्ण अपना व्यवहार बनायेगा | 
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इसका मतलब यह भी है कि अपनी वर्तमान परिस्थितिसे कर्मविपाक- 
बश राग द्वप भोगना सी पड तो भी अन्तरमें यव्यिह विवेचनहृष्टि है तो 
कभी छोड देगा, ओर वर्नमानमे वह छोडे हुए है अपनी श्रद्धामे | अपनी श्रद्धा 
मे वह सबसे न्यारा है । तो यद ही सबसे बड़ी साधना छे प्रत्येक जीव घरमे 
रहते हुए भी इस साधनाकों न छे ड दे तो समझो कि जीवन निराकल रह 
सकता है | केवल एक ध्यानकी ही तो बात है । तो सत्य जो बात है उस बात 
को न छिपावो । अन्तरमें यह द्रात बनाए रहें कि हम इनका कुछ नहीं करते 
। हम अपना कार्य कर रहे हैं, वे अपना कार्य कर रहे है। हम अपनी खाज 
मिटा रहे है, ये अपनी खाज मिटा रहे हैं- ऐसी दृष्टि रखते हुए जो करनेमे 
आ जाय) आ जाय । उसके हम बुद्धिपूर्चक कर्ता नहीं कहलावेगे। हे 
घर्मफ नाम पर इस पुरुषाथको एक तरफ रखो आर हजारों लाखों 
करोड. अरवों रुपयोका दान एक तरफ रखो तो धर्मकी आप तल नहीं कर 
सकते हैं | लाखों आर करोड़ोंका दान करते वाला नाम्के लिए करता हें) 
उन्हें लामकी आसक्ति है। हजारों लाखोंका दान इसलिए करते हैं. कि हमारा 
नाम खुदना चाहिए। सभा सोसाइटीमें, कमेटीमे बड़ी प्रशसा कर दी) बड़ा 
स्वागत कर दिया तो २५ हजार दान लिख दिया । यह त्याग नहीं है, 
' त्याग तो कषायके त्यागका नाम है। घरमें रहते हुए भी वह तपस्वी है 
, जिसकी निगाहमें यह वात रह सकती है कि ये अपने विषय कषायोंका परि- 
शाम कर रहे है, में अपने विषयकषायका परिणास कर रहा हू। मुझमें इनका 
कुछ काम नहीं होता ओर इससे सेरा कुछ काम नहीं होता, किन्तु निमित्त- 
/ नेमित्तिक सम्वन्ध है | रागका उदय है, उस रागके उदयसे हम इनका विषय 
बनाकर) आश्रय बनाकर हम राग दोष रहे है, इतना ही मात्र हमारा इनका 
सम्बन्ध है। इससे आगे ओर सम्बन्ध नहीं है- इस दृष्टिसे वडकर ओर क्‍या 
दोगा । धृड़ाधड़ कर्मोंकी नि्जेरा होती रहेगी। 
जसे हम ओर आप छुछ दिनोसे एक साथ हैं। साथ रहते हुएसें 
जितना चाहिए उतना हम आपसे अच्ुराग व्यवहार करते हैं ओर जिदना 
आपको चाहिए हमसे उतना अनुराग व्यवहार करते हैं पर भीतरमें न झापकी 
हमसे ममता हे ओर न हसें आपसे मसता है ओर ज्यवहार भी ठीक चल 
रहा है । जसाकि करना चाहिए, पर अन्दरमे ममता है क्‍या किसीके ? नहीं है । 
२-४ दिन आर चीतेगे, खुशी-खुशीसे आप अपने घर जायेंगे, हस भी कहीं 
अ्रमण कर जावेगे | देखो सम्बन्ध वन्त गया है लेकिन मसता नहीं है । तो 
क्या यह वात्त घरमें नहीं हो सकती है कि सभ्वन्ध चना रहे ओर ससता न 
रहे । सम्बन्ध होते हुए भी ससता नहीं है- ऐसा घरमें भी किया जा सकता 
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ऐ। दृष्ठिका प्रताप तो सर जगह है । तो हमारे परिणमनमें जो खोटे और 
विफारके प्रयत्न दोते हैं. उनमें तो बाहरी पदार्थ भी निमित्त होने है। श्रोर 
फालद्रव्य तो है ही तं र सोटे परिणाम नहों। विकारके परिणाम न हों। 
शुद्ध परिणाम हों तो उसमें 'सिर्फ फालद्रब्य निमित्त है दसरे और हच्य 
निम्मित्त नही है । तो उस गाथामे काल द्रव्यका प्रररण चन रहा है | 

यहां यह प्रश्न किया गया फ्ि पदाथोंका जो परिणशमन होता है। 
उसमे तुम्त बतलाते हो कि कालडद्रव्य निमित्तकारण है, पर हमे तो कालद्रव्य 
निमित्त नहों मालूम होता ऐै। यहा एक सूर्यफ्रा चक्कर लग गया उदयसे 
अन्त तक वह एफ दिन हो तो यह ही हमें निमित्त मालूम होता है | क्ालद्रव्य 
छुछ चीज नहीं ९ । जो है सो व्यवद्वार काल जहर है--ऐसा प्रश्न होने पर 
यह बताया गया कि भाई यह जो व्यवहारका समय गुजर रहा है इस समय 
का उपादान कारण के न ४? जो चीज होती है, जो परिशणरति बनती है 
उसमें कोई उपादान फारण होता है । यह 'गुली टेढ़ी सीधी हुई तो इसका 
उपादान कारण फ्या 9 ? काल | तो ये जो घढी, घटा, दिल) महीना, समय 
गुजरता है। इस समयक्रा उपादान कारण कफ न है ? निश्चयकाल। इस 
व्यबहारकालका उपादान कारण यह पुदुगल द्रव्य नहीं हो सकते, ज़्योंकि 
जो काम होता है वह उपादान फारणऊे अनुरूप ही होता है। मिट्टीका घढा 
चने तो घढ़ा वनने पर बह भिद्टी रहती है। तो यदि बह समय पुद्गलद्रव्य 
का कार्य हो नो जसे पुदुगलूद्रव्य हमे ठीक दिखते हैं, मूर्तिक दे इस तरह 
समय भी ठीक दिखता और सूत्तिके बनता । 

भेया | जो ऐसा मालूम होता है पुटगल परमाणु की सदयतिके गमन 
से समयका फाल ओर पलकके गिरने से निमिपका तथा पुद्गलकी पर्यायरूप 
क्रिया विशेषोंके द्वारा घडी घंटा दिन रात आदि आदि कालकी पर्यायें जानी 
जाती हैं वे पस्माणुके उल्लघन आदिऊ स्यथवा 'न्य सूर्याडिकी गति आदि 
का निमित्त पाकर वह परिणमता है सो वह बहिरग सहकारी कारणभूत 
नहीं है। जेसे घटके उत्पन्न करनेमें छुम्दाारके चक्र आदि निमित्त है, पर 
उपादानका रण नहीं हैं। इससे यह जाना जाता है कि कालद्रव्य अमूर्तिक है ! 
अविनाशी है। वास्तविक है और उसके पर्यायसग्वन्धी निमिप आदिक होते 
हैं। ये फालद्रव्य जो हैं ये सब प्रकारसे विषयभूत पुद्गल एकस्ब॒भाव वाले 
है। दृब्यसे मिन्‍न हैं। याने पदार्थोंका जो ज्ञान किया जाता है उसका 
प्रयोजन इतना है कि ये पदार्थ मुभसे न्यारे हैं, हेय हैं । हेय समभनेके लिए 
परपदार्थोका ज्ञान है। ग्रहण करने के लिए पर पदार्थोंका न्लान नहों है ।..*, 

प्रश्न--हेय समभने के लिए पर पदार्थोंका ज्ञान क्यों किया जाता है? 


॥ 


दोहा २१ १६ 
जब हय है) तो उनका ज्ञान करनेकी क्‍या आवश्यकता है? समाधान यह है 
कि हम अनादिसे परमे लगे श्र.ए हैं और हमें परसे अलग होना है। तो 
जिससे हमे श्रल्लग होना है,स्सका न तो होना चाहिए तब तो हम अलग हो 
सफते हैं। परसे हमे अलग होना है यह तो बहुत उपयेगी घाव है पर पहिले 
तो जिनसे हमें आफते लगी हैं, उत परर्पदार्थोकों अपने से न्‍य रा सममते । 
कोई एक चीज ही तो डउस'एक हो चीजका ख्याल करे। ध्य'न् करें, चिसन 
करे, उससे छुटकारा पाव । सो सभी प्रकारसे परपदार्थोका ज्ञान करला 
पड़ता है | । 4 

मैया | इसके साथ दसो रोग लगे हें ।' परिवारका सोह हैं, ध्रनका 
मोह है, शरीरका मोह है, इप्जत॒का सोह है । क्या एक आफन है इस जीव 
के ऊपर ? अभी बाल व्घोकी ममता लगी है आन र कदाचित्‌ कोई ऐसा प्रसग 
आए कि वाल चच्चोकी समता गौण हो जाये तो दूसरे आदर्ीको अपने से 
धनवान; ऐश्वर्यवान्‌ देख करके उसके यह इच्छा हो जाती है कि में भी ऐसा 

_ श्रीमान वनू। तो वहा चाल वच्नॉका ख्याल छोड दिया पर ससारमें ममता 

» प्पयोग उसमे नहीं है, उपयोग चेभवके लिए है. पर सस्फार परिवारका 
बना हुआ है; अ,र जब आमने सामने परिवारसे वाते होती हैं. तो एक आसू 
बहाता है अ्र,र एक प्रेम दिखाता है, सेवाका भाव दिखाता है तो धन दे लत 
की ममता सोंण ,हो जाती है ओर परिवारकी मसता सुख्म हे जाती दे । 
ओर कभी सभा सोसाइटीसे कोई बात चोल गए तो वहा इज्जतकी बात मुख्य 
हो जाती है । वेभवकी ममता ओर परिवारकी, ममता गोण हो जाती है 
पर सम्कारमे वे सब्र बसे हैं श्र कभी अपनी जान पर ही आफत आ रही 
है तो इज्जत भी गोगण हो जोती है ओर शरीरकी, प्राण बचानेकी मसता हो 
जाती है । इस प्रकार से इस जीव पर दसों प्रकारकी आफतें लगी हैं । उत्त 
दर्सों आफपोसे निपटनेका उपाय केबल एक ही है यथार्थज्ञान होना | इन 
सबसे न्‍्यारा में आत्मतत््त ह--यदि सही ज्ञान हो तो सत्र सकट मेरे टल 
सकते हैं ये ) ३ 

भेया ! जो लाभकारक वात होती है वह दुलंस होती है। दृष्टिका निर्मनत 
होना बहुत दुल्लभ है । यदि भवितव्य अच्छा होता है तो हृष्टिस निर्मलता 
प्राप्त होती है । यह जीब भोहके दु.खसे थककर भी ज्ञान नहीं करता हैं) किन्तु 
इसके जब भार कम होता है। कम ओर भवितव्य अच्छा होता है तय इस% 
घोन उत्पन्न होता है,। नहीं तो मोह करते-करत्ते अनन्त काल व्यतीन हो 
गण । क्या थके नहीं झत्र तक ? क्‍या उससे अभी तक छुखी नहीं हुए, पर 
आत्मतान नहीं ज़गता। आन्मज्यन जगता ही तव है जब कुछ अपना भार 
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गोण होता है, क्रयोपशम श्रच्छा होता है, संसार समाप्त होनेके थोड़े दिन 
रह जाते हैं तग्र जाकर आत्मत्ञान बता है | छूटना तो सब कुछ है ही, मगर 
धद्धामें छूठे, झ्ान ज्योतिमात्र अपने आ्रापफो मिरखें तो मेरा कल्याण है । 

भैया | यहाँ तो ऐसा ह फक्ि अगर किसीसे य्यादा परिचय हो जाये 
नो उसकी एपेक्षा हो जाती है । उसमे अवशज्ञा हो जाती है, आदत ही ऐसी 
है, पर इस जीवमें ऐसी कुटेव है कि इसे शरीर श्रनादि कालसे मिल रहें 
हैं तो कितना परिचय है । अभी तक उसमें भवघा नहीं हुई है। ये रागादिक 
विकार अलन्तकालसे लगे हुए ईँ पर इनमे अवज्ञा नहीं हुई है। ये अपल्ञाके 
लायक हैं। इनकी प्रीतिसे आत्महित नहीं होता है। सबसे अधिक प्रभाव 
मनकी स्पल्छुताका पडता है। व्यवहारमें। स्वास्य्यमें अपने अर्तित्वमें झोर 
साइसमें प्रत्येक बातमें प्रशतिका फारण है सनकी स्वच्छता श्रौर मतकी 
स्वच्छतासें मुरय वात तो यह चाहिए कि परपटायंसे इच्छा रहित बन 
भनकी स्वच्छता कायम रह सफती है। परभाषोंकी इच्छासे दूर हुए तो सन 
की स्वच्छता रद्द सझुती है । 

अच्छा, चार दी धीजें मुरय रलो) घन वेभव, चेतन परिवार शरीर 
झौर शान | परिषारमें परिवार व मिन्नजन ले लो। इन चारोकी इच्छा द्दोगी 
तो मनमें पविन्नता ल बढ़ सकेगी आर इससे रद्दित हैं तो तुम्हीं अनुभव कर 
लो कि घेभवसे फितली इच्छा है और कितती नहीं। में दुनियाके लोगोंमें 
मैभवयान्‌ फहलाओँ। अच्छा परिचित "कर धीचमे वेभवशाली रहू, ऐसी 
इच्छा है क्‍या ? यदि ऐसी इच्छा ग्नती है तो मोक्षमार्मका स्वप्न छोड़ दो | 
फिर तो वही ससारके कीचड्में फिसलते रहनेका उपाय हैं ! 

यदि शरिवारसे सोह ममता है, इनको होने से ही हमारा दित्त है, ये 
ही मेरे सत्र छुछ हैं। ये मेरे खास हैं--ऐसी परिवारमें समता है तो मनकी 
स्वच्छता क्‍या रह सकती है ? नहीं । है 

' छानी गृहस्थ परिवारमें रहता है पर बहा मसता नहीं है। ममता क्‍यों 

नहों होती ? क्योंकि उसे मालस है कि में जो कुछ करता हू, पद अपना ही 
परिणमन करता हू । ये अपने आपमें परिणमते हैं। मुझसे इनका भरत्यन्ता- 
भाव है, यद्व दृष्टि उसके बनी २६ती है जिससे ममता नहीं जगती है । 

शरीरकी ममता है कि नहीं ? शरीरकी समताकी यद्द पहिचान है कि 
दूसरे जीवॉकी सेवाके लिए झपसे शरीरकों फष्ट न करनेका भाव रहे तो 
सममो कि शरीर की समता हैं। परोपकारके लिए अपना शरीर लगानेका 
भाव न उत्पन्न हो तो समझो कि हमे शररीरमे ममता है! अब कहो कि 
साधुजन तो शरीरसे परोपकार करनेके लिए तुस्ते नहीं रहते हैं तो बड़े-बड़े 


दीदी २९ ॥ है १३१ 
साधु योगी अपने विषयोंकी पूतिके लिए मी तो'नहीं ठुल रहे हैं। जो 
- अलुष्य अपने विषयॉकी पूर्तिके लिए सारा श्रम करे और परसेबाके लिये 
श्रम न करे. तो यह बात मानों कि इसके शगरमें ममता है । यदि ऐसी 
मम्तता ः तो मेन स्वच्छ नहीं रह सकता है। इसलिए परोपकारकों धर्म 
बनाया है | कस रा 
चोथी चीज है शान; इज्जत, बात । अपनी वात रखेने के लिएं दुसरों 
का अपमान्त करा दिया तो समझो कि बातका; मानका, इज्जतका इसके 
मोदद है । दूसरोका अ्रपमान करा कर अपना मान रखना चाहता है। गौरव 
को सभी लोग चाहते हैं। पर जो ऐसे गोरबसमें रहे कि दूसरेके गौरवकी 
परवाह न करे और श्रपना ही गोरव रखना चाहें तो उसे अपने मानका मोह 
है, सिथ्यात्व माष है। तो इन चारोंकी आसक्ति न हो ओर द्रव्योंकी 
स्वतंत्रत्ता का निरन्तर दर्शन रहा करे कि परद्रच्य जो हैं वें अपने प्रदेशोसे 
बाहर मुभमें कुछ नहीं करते हैं । वे अपनी चेदना मिटात्ते हैं। अपनी वेदेना 
मिटाने में ऐसा परिणाम बनाते हैं- ऐसी हृष्टि बनी रहे तो घरमें रहते हुए 
भी चह यथायोग्य योगी है, तपस्वी है, आत्मकर्याणार्थी है। 
जाड वि पुग्गलु कालु जिय ए मेल्लेविशु दव्य । 
“इयर अखंड वियाणि तुहु अप्प पएसहिं सब्ब ॥२२॥ |, 
५... जगतमें ६ जातिके पदाथ हैं--जीवब, पुदुगल, धर्म) अधर्म, आकाश 
'ओर काल | उनमें से जीव ओर पुदुंगल तो अनन्त हैं, जिनका कसी श्रत 
नहीं भरा सकता है, जिनकी गराना ही नहीं है और फालद्रव्य अरूरयात हैं| 
लोकाकाशके एक एक प्रदेश पर एक-एक फालद्रव्य है ओर बाकी जो तीन 
द्रव्य हैं धर्म; अथर्प और आकाश ये केवल एक दी एक हैँ । देखिये कितनी 
सुक्ष्म बात है कि धर्मद्रव्ये भी होता है। अधमंद्रव्य भी होता है। कालद्रव्य 
भी होता है । कितनी सूक्ष्म चात की विवेचला सर्वक्षदेचने की है। देखो 
इन्द्रियो से छुछ पता नहीं पड़ सकता है पर चेबली भगवानने अपने ज्ञानसे 
| जाना आर गणधर देबोंने उनकी दिव्यध्वन्तिको पद्िचाला । 
धर्म, अधर्म व आकाश-येः तीनों द्रग्य अखण्ड एक-एक हैं | घर्मद्रव्य 
वह कददलाता' है जो लोकाकाशमें फेला हुआ है ओर जीष ओर पुद्गलके 
चलनेमे सहायक है। यह एक होकर एक अखरड,है। एक जीवका दूसरा 
दिस्‍्सा, नहीं हो सकता है। जीबद्रच्य अलग-अलग है। ओर वे प्रत्येक 
अखर हैं। किसी जीवके २ ुकड़े नहीं हो जाते हैं। छिपकली ढूड़नी हैं 
ओर उनकी पूछ हृट. जाती है शोर पूछ दूट पड़ी रहती है । छिपकली 
अलग तड़फती रहती है, पूछ अलग तड़फती है. तो यह नहीं है कि पू*छुका 
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जीव अल॑ंग हो; धडका जीव अलग हो | धड़से लेकर पूछ तक जीब फेला 
हुआ है । वहा भी एक अखरड जीव है । जब उसकी तडफ्न बद हो जाती 
है तो पूं छका जीव मूल शरीरमें आ जाता है । इस तरह जीव सव अ्खरड 
है । ओर सो ऐसी दृष्टि लगाना बडा लाभदायक है कि में जीव अखर्ड हू 
ओर अपने प्रदेशमात्र हू । ओर जो कुछ कर पाता हू अपनेमें ही कर पाता 
ह्‌ रा दूसरे जीव भी जो कुछ कर पाते हैं वे अपने प्रवेशोंमें ही कर 
पाते है । > 
यदि किसीने प्रशसाकी तो ग्रश्सा सुनकर रुश हो जाना यह अपने 
आप पर यहुत बड़ा अन्याय है| व्यर्थकी बातमें प्रशसा कोई कर रहा है तो 
यह दृष्टि देना चाहिए कि इस प्रशसा करने वाले ने अपने ही प्रदेशोंमें अपनी 
कधायका परिणमन किया | इससे आगे इसने कुछ नहीं किया | प्रशसा जो 
कर रहा है वह अपने अदेशोंसें ्रपना परिणमन कर रहा है, इस्से आगे 
ओर कुछ नहीं कर रहा दै-- ऐसी दृष्टि प्रशसा सुनते समय वन जाये तो इस 
आत्माकी रक्षा है शोर यदि यह दृष्टि नहीं बनती है बल्कि प्रशसा.सुनकर कुछ 
हष होता है। उपयोग वाहर जाता है तो इस आत्माकी अरक्षा है। दिंसा 
इस आत्माकी । इसी तरद्द कोई निन्दा कर रद्दा है तो उस समय भी ऐसी 
दृष्टि बनावो कि यह युरुष अपने आत्मप्रदेशमं ही रहता हुआ अपने कषायके 
अनुसार अपनी चेष्टा कर रहा है | अपना कषाय उगल रहा है, यह अपने 
प्रदेशोंसे वाहर कुछ नहीं कर पाता है। ऐसी दृष्टि निन्‍्दा सुनते समय रह 
सके तो अपनी रक्षा हो जायेगी। नहीं तो क्षोभ आ जायेगा; क्रोध आ 
'जायेगा | विहलता हो गई तो अपने आत्म भगवानकी हिसा है ), रे 
। यह आत्मा अखरड है ओर अपने ही प्रदेशोंमें अपने आपका परिण- 
मन करने वाला छे) मेरेसे वाहर मेरा फुछ नही है, दूसरे जीवोंका भी उनसे 
बाहर कछ नहीं है। ऐसी दृष्टि सभाले रहना यही बडा ज्ञान है ओर यही 
कर्मोंका क्षय करने वाला है। तो जीवद्रव्य अनन्त हैं, कितने अनन्त हैं ? 
पहिले तो, सब विश्वके मनुष्यों पर दृष्टि दं। अभी २-३ लाख भी कहीं 
अदसी जमा हो जाएँ तो ऐसा लगता है कि कितने मनुष्य हैं ओर फिर 
सारे मनुष्योंमें अपना अनुसान दें तो कितने मनुष्य दें ! फिर पेड़ पोधे, 
पशुपक्षी) फीडे मकोंडे इनको देखों,, कितने जीव हैं ? एक-एक पेड़में देखो 
असख्यात ओर अनन्त जीव हैं | किसीमें अ्रनन्त हैं तो किसीमें असख्यात 
हैं और फिर एक जीव निगोद कहलाता है वह ही अनन्त होता है/उसूदम 
निगोद तो यह जो आकाश है. उस,आकाशमे भी ठसाठस भरे हुए है। तो 
कितने'जीव हुए जिनका क्वि कभी अत नहीं हो सकता है 
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जीवोंसे अनन्तगुणे पुदुगल हैं। एक जीवके साथ कितने पुदुगल 
चिपटे हुए है, इस बातकों तो विचारों | एक जीवके साथ जो शरीर लगा 
हुआ है अव्वल तो उस शरीरमें ही अनन्त परमार! हैं, 'ओर उसके साथ 
शरीर बनने के उम्मीदवार परमाणु भी अनन्त हैं। जिन्हें कहते हैं. विश्र- 
सोपचय अर्थात्‌ जो शरीर चन चुका है बह परमार तो इसके साथ है; सगर 
इस जीवके साथ कितने द्वी परमाणु अनन्त ओर ऐसे लगे हुए है. जो शरीर 
बननेके उम्मीदवार है | शरीररूप बन सकते दें। फिर इस शरीरसे अनन्‍्गुणे 
तेजसके परमारु हैं जिन तेजस वर्गणावों द्वारा शरीरमें तेज प्रकट होता हैं 
ओर जितने तेजसमे अनन्त परमाणु हैं उससे अनन्‍्तगुणे परंसारु कर्मोकि 
परमारु हैं । ये सत एक जीवके साथ जो लगे हुए है उन्की बात कह रहे 
हैं। ओर जितने अननन्‍्तकर्म परमार लगे हैं, ऐसे ही अनन्तकर्म बननेके 
उम्मीदवार परमार लगे हैं। 
जीव कहीं भी छुपकर भी पाप फरे तो क्‍या ' ये उम्मीदवार 'कर्मपर* 

सार तो इसके साथ हैं । जहां इसने मलिनपरिणास किया वहा ही ये क्मे- 
रूप बस गये। तो अब देखो एक जीवके साथ शनन्तांनन्‍त गुणे परमाणु 
चिपटे हुए हैं,ओर जीव है ससारी अनन्तानन्त, तो पुदूगल कितने हुए ? 
अननन्‍्ताननन्‍्त । फिर जिनसेंसे. जीव निकल गया ऐसे स्कधोंको देखों- यह 
च।की हैं, यह- पुस्तक दे) यह घड़ी है इन सबको देखो तो अन्त परमारु 
बसे हैं । तो जीवके साथ जो चिपटे हुए हैं उनमें अनन्त परमाणु हैं ओर 
जीवको जिन्होंने छोड़ दिया है उनमें भी अनन्त परमाणु हैं । तव दिसाब 
लगावो कि जीबॉसे अनन्तशुणे पुदूगल परमाणु हैं या नहीं | जीव भी उतने 
हैं कि जिन्तका अन्त नहीं आ सकता | और उत्तमे भी अनन्तशुणे पुदूगल 
परमार है। ; ह है - 

,.... भैया ! हम ओर आप एक-एक जीव पर क्ितता बोमा लदा है। 
कितने विजातीय द्र॒न्योसे यह संसार भरा हुआ है ? इसे अन्दाजमे लाबो । 
दम थोड़ी सी सनकी बात पाकर खुश हो जाते हैं । इन्द्रिय विषयोका थोडा 
सा सुख पा लिया तो खुश हो गए। इस जीबके साथ कितने सकट लगे हुए 
है ? शरीर जुदा चिपटा है, कर्म जुदे चिपटे हैं, रागाडिक विकार हो रहे 
है, इतने तो इस जीबके साथ उपद्रव हैं और' फिर भी इन ओछी बातोमें 
ह्प्‌ सानूता यह कितनी झज्ञ हे ६ तो जीव अनन्त हुए श्र र पुदूसल अनन्त 
हुए। और घसद्र॒व्यय अधसद्रव्य और आकाशद्रग्य- ये एक द्रव्य ही हैं । 
ओर. कालड्रव्य जो है वह असंख्यात्त है। इन ६ प्रकारके द्रव्योफे वर्णनसे 
हमे शिक्षा फ्या-लेना है. कि इन सबसे जीवद्रन्य ही उपादेय है। 


५! ॥ 4८ हु  । डा ई 4 घ 4 ) 
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यद्यपि ये जीवद्रन्य अनेक परिणमन रूप हो रहे हैं। चारों गतियों 
रूप) पाच इन्द्रिय जातिरूप अनेक परिणमनरूप हो रहे हैं, नाना विकारः 
नाना कल्पनाए, किन्तु उन सबको भी शुद्धह ष्टिसे देखो तो जो शुद्ध जीवल 
है, पारिणासिक भाव है वह ही घेस्तवमें उपादेय है। सो ऐसा चेतन्यस्व- 
रूपशक्तिकी श्रपेक्षासे सत्र जीवोंमें पाया जाता है | चेतना किसमें नहीं है ! 
दूधर्में मक्खनकी परख॑ इन्द्रियों द्वारा नहीं की जा सकती है किन्तु ज्ञान 
द्वारा की जा सकती हैं | दूधको हिलायां डुलाया टटोला तो पता लग जायेगा 
क्या कि इसमें आधसेर घी है । ज्ञानके द्वारा उन्हें घी दिख गया | और अगर 
बकरीका पतला पतला दूध देखा तो ज्षान द्वारा पता लग गया फि इसमें तो 
एक छुटांक घी निकलेगा | तो दूधमें मक्खन ज्ञानसे देखा जाता हैं। इसी 
प्रकार मनुष्य पशु प्री आदिके भेपमे यद्यपि ये जौच चल रहे हैं तो 
ज्ञानी जीवको इन भेषोंब; भीतर भी शुद्ध जीबत्व दिख जाता है | 
या  दूध॑में यद्यपि मक्खन है, मगर फोई उपाये बनाबो कि घी वन 
जाये तो जेसे मथानीसे मथकर मक्खन प्रकट होता है इसी अकार सब जीवों 
में शर्त्ति अपेक्षासे शुद्ध जीवस्व है; किन्तु शुद्ध जीवत्थकी दृष्टि अडिग बरसे 
जाये और सकलप विकल्पका त्याग किया जाये तो इसके शुद्ध जीवत्व 
विकास» प्राप्ति होती है ३३१५ परमात्मा बन जाता है | सो यरय्यंपि शक्तिकी 
अपेभासे सभी जीव उपादेय हैं फिर भी व्यक्तिकी अ्रपेक्षोसे तो पंचपरमेप्टी 
ही उपादेय हैं । 
अरहत; सिद्ध, आचाये, उपाध्याय और साधु इन्होंने कया किया 
साधु महाराज तो राग घसे दूर होकर समतारूप बननेका यत्न कर रहे. 
उनके भी आत्माका विकास है। इसी,प्रकार आचार्य और उपाध्याय भी 
आत्माका विकास कर रहे हैं। शअ्रहंत ओर सिद्ध दैवके तो पूर्ण बिछास हो 
गया है ) अरहत भौर सिद्धमें से भी सिद्ध बढ़ी है। भावकी मलिमंताएँतों 
जिसके अरहंतरें भीन थी। अब शरीर भी नहीं रहा, आघारि या कम भी 
नहीं रहे, इसलिए उत्कृष्ट सिद्धे है। उत्डष्ट चीज अन्तमे होती है। अरहत 
सिद्ध पहिले होता है ओर सिद्ध अवस्था बादसें बनती है, तो ऐसे अरंहत 
ओर सिद्ध उपादेय हैं, किन्तु परमार्थसे मिथ्यात्व रागादिक विभावर्रा त जो 
शुद्ध आत्मतत्त्व है वही उपादेय है। उपादेयका अर्थ,है कि जिस पर हमारी 
(ष्टि लगानी है, जिसका हमें ज्ञान करना है उसे उपादेय कहा जा रहा हैं |, 
इस तरद्द सब द्रब्यॉर्में उपादेय है जीचद्रच्य ओर जीवद्र॒ब्यमें भी 
शक्तिकी अपेक्षासे यद्यपि सभी जीब्र उपादेय हैं, मगर पर्यौयकी श्रपेक्षसेः 
विंकासकी अपेक्षासे पचपरमेष्ठी उपादेय है । इन पचपरमेप्ठियोमें भी विशेष 


रूपसे उपादेय अरहंत ओर सिद्ध भगवान हैं और दोनोंमें विशेषरूपसे सिद्ध 
भगवान्‌ उपाडेय है। विन्‍्तु परमार्थसे देखा जाये; निश्चय दृष्टिसे देखा जाये 
तो अपना जो शुद्ध चेतन्यस्वभ्ञाष है वह ही उपाव्य है । इस प्रकार उपादेय 
फो सम्रसना है । अब इसके वाद उन सब 'द्रव्योमेसे यह बात बतला रहे हैं कि 
क्रिया करने चाले द्रव्य दो हैं जीब्र और पुदुगल | धर्मद्रव्य तो सर्वलोकर्मे 
व्यापक है ओर अवस्थित है। बंह हिलता डुलता नहीं है,,एक है | -यहांसे 
वहाँ चल नहीं सकता। न अनरमंद्रव्य चल सकता है, न आकाराद्रत्य चल 
सकता है ओर जो लोकाकाशके एक-एक प्रदेशपर कालाशु बेठा है न वह 
चल सकता हैं। जीव कहींसे कहीं चला जाये, पुदूगल आक्राशमे फृहीं चले 
जायें तो दो द्रव्य क्षेत्रसे क्षेत्रान्तरमें पहुच जाते हैं, वाकी जार द्वव्ब निष्किय 
हैं, वे क्रिया वहीं कर पाते हैं। इस बातको इस दोहेमें कहते हैं । 
' “ दुब्व चतारि वि इयर जिय गर्मशागमण विहीण । 

जीउ वि.पुम्गलु परिहरिषि पभणहि णाण-पवीण परेश॥  “॥#॥ 

चार प्रफारके द्रव्य तो गमनागमनसे रहित हैं ओर जीव ओर पुद्गल 
ये गमन ओर आगमन कर सकते वाले हैं। ऐसे ज्ञानमें प्रबीण केवली और 
श्र्‌ तकेंचली भी कहते हैं | जीव और पुदुगलमे इन दोनोंमें गमनकी शक्ति है | 
शुद्ध पुदुगल परमालु एक समयमें १४ राजू गसन कर सकता है और जीब 
सिद्ध हुआ तो एक ससयमे ७ राजू गमन करता है क्‍योंकि सिद्ध होने वाला 
तो मध्यल्ञोकम ही द्वोता है। सो यहां से ७ राजू लोक चेठता है तो जीव 
बदल गमनागसन करने वाला है ओर वाकी चार पुदूगल गमन नहीं 
क्र । हु 

* जीवकी ससार अवस्थामें गमन गतिके सहकारी फारणभूत कर्म 
€ € - ८ 

पुदूगल आर नोकर्म पुदुगल हैं। कर्म ओर नोकमंकी जब अनुभूति हो 
जाती है तो निष्क्रिय हो जाता है। जीव सिद्ध हो'जाये तो निष्क्रिय हो 
गया | तो जिस जगद्द बह श्रवस्थित है जीव उसी जगह रह गयां। फिर हृष्टि 
नहीं डोलती । ओर पुदुगल स्कथ्के जाने आने का वाह्य कारण क्या है ? 
तो एक तो कालद्गरव्य उसका बहिरय कारण है और फिर एक दूसरेका संवध 
हुआ, उपयोग हुआ यह भी उनका हे कारण है। इससे क्‍या चात 
निकलती है शिक्षा की कि यह जो समय है ना। तो सबसे छोटा होता है । 
जसे पुदुगलमें सबसे छोटा कया कहलाता है ? अर | इसी प्रकार समयमे 
सबसे छोटा क्‍या कदलाता है ? ससय । 8 2 2 

जसे एक घषेमे १२ महीने, एक महीनेमें ३० दिन, एक दिनमें २४ 
घन्दे। एक घन्टेसें ६० मिनट, एक मिनटसें ६० सेकेंड । एक सेकेण्डसें मानलो 
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४ आखमिच ली और एक आंखमिचे नीसें असख्यात आवली ओर एक 
आवलीमे असख्यात समय । तो समयसे छोटा छुछ नहीं होता है । तो यह 
अविभागी व्यवद्दारकाल है. समय । उसकी उत्पत्तिका कारण है 'मद्गतिसे 
चलने वाला पुदूगल परमारु । अर्थात्‌ शुद्ध परमाणु मदगतिसे चले तो एफ 
कालाणुसे दूसरे कालाणु तक गमन करनेसें एक समय लगता है और तेज 
गतिसे चले तो बह एक समयमे १४ राजू चला जाता ऐ । पर मदगतिसे 
चले तो एक समयमें एक प्रदेश चलता है। तो उस समयपर्थौयकों प्रकट 
करने वाला बह्विरग फारण मद गतिसे गमन्‌ करने वाला अणु दिखाता है । 

जेसे एक दिनको प्रकट करने वाला को न है ? सूर्य । पर सूर्य तो दिन 
के १२ घन्टे नही बनाता। १४ घन्टेका जो समय है वह तो कालढद्रव्यकी 
पर्याय है। छाल , बनता है मगर उसको प्रकट करने वाला हैं सूर्यका घुमाव। 
इसी प्रकार जो एक समय है उस समयको परमार पेदा नहीं करता | उसको 
उत्पन्न करने चाला तो कालारशु कालद्रव्य है । पर उसका वहिरग कारण 
परमाणु । मदगतिसे गमन करने घाला परमाणु है। ' 

जेसे घड़ा उत्पन्न द्वोता है तो उसमें वहिरण निमित्त है कुम्हार | कहीं 

कुम्दार घड़ा नहीं बन जाता; पर वह व्यंजक निमित्त दै। इसी प्रकार काल 
द्रव्य जो है घद समयका उपादान कारण है भोर पुदूगल परमाणु मदगतिसे 
गन करे उसमें वह है वहिरण कारण । मो उससे परमाणुके गमनके कालमें 
यद्यपि वर्म द्रव्य सहकारी कारण है. तो मी कालाण से कालाण तक गमन 
करनेगें कालकी अपेक्षा सममो काल्द्रच्य भी सहकारी कारण है। देखिए 
यह्ासे दो हाथ दूर द्वाथ सरकाया तो हाथफे गमन करनेमे धमंद्रव्य भी कारण 
है ओर कालद्रव्य भी कारण है। धर्म द्रव्य, तो गमनरूपमे कारण हैं ओर गमन 
रूपका जो परिणमन होता है उस परिणमनमें कालद्रव्य कारण है। एक 
परिणमसमे कितने कारण बनते जाते हैं । 

एक रागविकार हुआ या हछैप परिणास हुआ तो उस रागद्वेप परिणाम 
में कालद्रब्य कारण हैं। कर्मोका उदय कारण हैं ओर जिन चीजको देख 
करके रागद्वेप हुआ बह चीज भी कारण है और जिस क्षेत्रमें आता है वह 
क्षेत्र मी कारण है। जेसी असग। घटना शोर वांतावरणमें रागद्वेप हुआ धह 
रागद्वेष भी कारण है। एक कार्यके होनेसे निमित्त कारण तो 8038 
मगर उपादोन कारण वह एक रहता है। भले ही पचासों बातें मिलनेसे 
इसके क्रोध दो) मगर कोघ तो इसके ही हुआ, उत्त पचासॉमें से एक भी मिल 
कर क्रोधी सहीं चना । ल्‍्अक्ले ही क्रोधी वन सके | तो उपादान कारण ती ण्क 
दोता है ओर निमित्त-नेमित्तिक अनेक हुआ करते हैं। 
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इस तरह सहकारीकारण बहुत होते है पर उपादान उसे एक ही है । 
जैसे मछली गमन करती है तो मछलीके गमन करनेमें जल भी चाहिंए। घह 
भी कारण बत्ता। पर गसन करने बाली तो वह एक स्वय मछली हुई । 
उपादान कारण तो वह एक ही है. ओर वाम्तवमे उस मछलीके गमनका 
कारण तो धर्मद्रव्य ही है और जल जो है वह सहकारी कारण है। जसे 
घटकी उत्पत्ति कुम्हार वहिरग कारण है। फिर भी उसे चक्र चादिए | जिन 
चीजोसे वह घडा बनाता है वे चीजे भी चाहिये | वे सब सहकारी कारण है । 

इसी तरद्द जीबद्रव्य जब गमन करता हैं तो उससे वर्मद्रव्य कारण 
है, पर कर्म चाहिए) नोकर्म चाहिए | ये भी सहकारी कारण होते हैं. और 
पुदूग तद्रव्यस गसनका सहकारी कारण कालद्रव्य है। इस प्रकार 8 द्रव्योंकी 
जो विशद न्यास्या की जाती है उससे यह उपदेश ग्रहण करना है कि इन सब 
द्रब्योगें जीवद्रव्य ही ग्रहण करने योग्य है। जीवोमे भी पचपरमेष्टीपद वह 
ग्रहण करने योग्य है | उनमे भी अरहतसिद्धका विकाश है ओर उनसें भी 
विकास हैं। अ्र।र निशचयसे देखा जाय तो अपने आपमे अनादिकालसे 
विराजमान अद्देतुक जो चेतन्‍्यशक्ति हैं; स्वभाव है, जिसका मात्र जानन- 
शक्ति स्वरूप है, वह उपादेय है, उसको ग्रहण करना चाहिए | यह ही वात 
पंचास्तिकायमे कुन्दकुन्ददेवने बताई है; जहां सक्रिय ओर निष्किय पदार्थों 

€ च् हैं 
का वर्णन किया जा रहा था कि जीव और पएुदुगल ये तो क्रियावान्‌ हैं 
ओऔर शेप चार द्वव्य क्रियारहित हैं।जीवका सासारिक गतिसे गमनका 
कारण कर्म है । पुदूगलके गमनका कारण काल हैं । इस तरह जीच व पूद्गल 
के गमसका फारण पर्मव्रव्य हेव कालद्रव्य सहकारी कारण हैं।तो भी 


५ गमन आउिक क्रियावदोसे रहित निष्किय शुद्ध आत्मा ही उपादेय 
। 


ऐसा सच जान करके अपने शुद्ध आत्माके स्वरूप पर दृष्टि करनी 
चाठिए । सव ज्ञानोंका इतना ही मात्र प्रयोजन है| जेसे जम्बूढ्वीपसे तीनो 
लोकोका वर्णन सुनकर ऐसा ख्याल करना चाहिए कि अहो एक इस शुद्ध 
जीवस्वभावको जाने बिना यह में ऐसी-ऐसी जगद्दोमें जन्म मरण करता फिर 
रहा हूं। जब अवगाहना बताई जाती है कमल इतनी अवगाहनाका है, मच्छ 
इतनी अवशाहनाका है । उस खसय यह ध्यान करना चाहिए कि एक निज 
शात्स्परूपके जाने बिना दंमने ऐसी-ऐसी अवगाहनावोगें जन्म लिया है। 
इसी प्रकार द्रब्यस्यसूपऊे ब्शुनमे शुद्ध ज्ञायकस्वरूप ही उपादेय है बह जानना 


चाहिए । कुछ भी दर्शन चले उस चर्गनसे शिक्षा लेती चाहिए, निजस्व भावके 
पघहगाऊी । 
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द्रव्य जातिके होते हैं । उनसेंसे २ तो सक्रिय हैं श्रौर चार निष्फिय 
है । जीव ओर पद्गल इन दोमे ही क्रिया होती है ओर बाकी चार जहाके 
तहा श्रवस्थित हैं | श्र जीवों को भी स्व्रभावसे देखो तो वे निष्क्रिय हैं 
आर जब स्पभावपर्याय प्रऊट होती है, सिद्धि हो जाती है तब वे व्यक्ति 
निष्क्रिय हैं। सो निश्चयनयसे जीवफा स्वभाव निप्किय है श्रोर जब सिद्ध 
हे जाता है तो उसका परिणमन भी निष्क्रिय है। इस कारण अपने आप 
फो ऐसे निष्क्रिय रचरूपसे ध्यान फरते चलो, फिर जीवमय निहारों, किन्तु 
निष्क्रिय अपने ख्वरूपमें स्थिर ऐसा निष्क्रिय देखों। जितनी भी क्रियाएँ 
प्रवर्तमान होती हैं वे हतमें मोचर हैं | केबल एकको देखो तो वहा क्रियाएँ 
नजर नहीं आती एक स्थवभावसे देखो तों। जब वह श्षात्मा अहृत्त हो 
जाता है, केबल रह जाता है तो उसमें क्रिया कैसे हो सकती है? तो 
निष्क्रिय है सिद्ध और निष्किय है भ्रात्मस्वभाव | सो निष्क्रियके रूपमें जीव 
का ध्यान्‌ करो । हि है 5 

भेया  सममने की चार श्रपेक्षाएँ होती है--हव्य, क्षेत्र, का ओर 
भाव | इस चोकीको जानना है तो द्रव्य तो वह है जो पिण्ड है आर क्षेत्रसे 
जितनेम घिरी हुई हैं उतना लम्बा चौंडा इसका क्षेत्र है और कालसे इसकी 
जो परिणति है) _ रूप रग है वह इसका काल है। जी है, नवीन है वह 
इसका काल है ओर भाष क्या है कि जो इसमे गुण हैं वे भाव हैं । हर 
एक पदार्थों ये चार चीजें घटा लो-- द्रव्य, क्षेत्र, काल और भाव | यह 
हाथ है यह: तो है द्रव्य । यह इतना लम्बा; चोड़ा, मोटा फेला हुआ है यह 
इसका क्षेत्र हुआ और हाथकी जो स्थिति है वर्तमान) रूपसे, रगसे, गधसे 
स्पर्शसे जो इसकी स्थिति है बह उसका प्रदेश हुआ, काल हुआ ओर इसमें 
जो शक्ति है बह भाव हुआ | इसी तरह जीवमें घटालो । जो इतनी पर्याय 
का पिरड है वह तो जीवदब्य है और जितने प्रवेशमें यह फला हुआ 
वह क्षेत्र है ओर जो जीवकी परिणति होती है। फपायकी धअथवा क्रिया की 
जो परिणति होती है वह काल है ओर जीवमे जो शुरण है वह इसका 
भाव है | 
कोई पूछे कि बतलावो यद्द चोकी केसी है. ? तो फोई कहता है कि 
एक फुट ऊंची है, एक लडका बोलता है कि यह डेढ़ फुट चोंडी ल 
है | तीसरा बोलता है कि यदद तीन फुट लम्बी चौड़ी है । तो चोथा बोला 
कि यह पीली-पीली है, ४ वा बोला कि यह पुरानी है; छठा बोल दे कि यह 
अमुझ लकड़ीकी द। तो किसी वातको आप गलत कहेंगे ९ लो सही 
है, गलत तो किसीकी नहीं है, पर प्रयोजन जिस बातका द्वो और जिस 


जे न+ 


दोहा २३ “ १३६ 


प्रयोजनके लिए पूछा गया हो उससे मित्ञता जुलता यदि उत्तर देवे तो वह 
प्रसगमें फिट बेंठेगा । झोर उत्तर दें दूसरे किस्मका तो प्रसगमे फिट नहीं 
बेठ सकता | 
इसी प्रकार जीवद्रज्यको, जीव वस्तुको हम चार निशाहोंसे देख 
सकते है। गुणपर्यायका पिण्ड असरयात प्रदेशी तौर जसी भो इसकी 
परिणति हो चह परिणति और जो-जो इसमें गुण है वे भाव) इन चारों 
इृष्टान्तोंसे हम जान सकते हैं पर जब प्रयोजनका प्रयोजन आत्माके अनुभव 
से हो ओर आत्मानुभवके प्रयोजनसे जीवकों जाननेकी बात कही जाये तो 
द्रब्यको जीव बताया तो प्रयोजन में फिट न बेठेगा अर्थात्‌ अनन्त गुणे 
पर्योयोका पिए्ड यह जीव है, ऐसा जानते रहनेसे आत्माका अनुभव नहीं 
होता | - 
हे ४. ५ 
यद्यपि बात सत्य है कि जीव असन्तगुण ओर अननन्‍्तपर्यायोंका 
पिण्ड है, फिर भी आत्मानुभवके प्रयोजनसे ऐसा छितरा पितरा ज्ञान न 
चाहिए। उसे केन्द्रका स्पर्श करने वाला और अपने आपसे अपनेको मन 
कर सकने वाला ज्ञान चाहिए | गुणपर्यायका पिण्ड है ऐसी निगाहमें तो 
इस जीवका उपयोग आर भटक गया। अच्छा क्षेत्रकी दष्टिसे जीवको 
बताया जाये त़ो भी प्रयोजनमे फिट नहीं चठता | प्रयोजन तो है आत्माके 
अलुभवका ओर देखा जाये आत्माको इस तरह कि बह अससस्‍्यात प्रदेशी 
। इसके इनने प्रदेश हैं कि पूरी तोरसे फेल जाये तो पूरे लोकाकाशको 
व्याप सकता है । इतना बढ़ा जीव होता दे । इस तरहकी दृष्टिसे जानने 
पर यद्यपि बात सच है तो भी प्रयोजनको पुष्ट नहीं करना है । देखो जावो- 
इतना छोटा है इतना बड़ा है, बाहु वलिस्वामी इतने बड़े ऊँचे थे, भरत जी 
इतने बडे थे, निरखते जावो। अथवा शरीरकी भी दृष्टि छोड़कर क्चल जीब 
जीवके फैचाबका ही ध्यान देकर देखते जाबो-- यह जीव इतना लम्बा 
चोडा हैं, तो ऐसा देखनेसे आत्माका अनुभव नहीं जग सकता; क्योंकि 
प्रयोजन आत्मालुभवका है । 
| 
कालइष्टिसे निरखो आत्मा केसा है? उत्तर दे कोई कि रागी है | 
कोबी है। म/नी मायांवी है, त्रती है। सयमी है। तपस्वी है, मोक्षके सार्ममें 
उत्साह वाला दे । किननी ही वातें कहते जावो, पर उन वातोंसे प्रयोजन 
पुष्ट न द्वोगा। जब प्रयोजन आत्माके अनुभवका है तो दब्य, क्षेत्र, काल 
इन तीन दृष्टियोके उत्तर इस प्रसगके थोग्य नहीं हैं। हालाकि जानकारीके 
लिए वे सव इृष्टिया हैं ओर जानते जावो अपना उपयोग लगानेके लिए 
भिन्‍्ल-भिन्‍न भ्रकारकी जानकारी, किन्तु स्वासुभव नहीं जग सकता इस 
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ज्ञानफे वाद । 

तब शेष रही भावदृष्टियां । पदार्थोंके गुणों पर दृष्टि दो। सो इन 
भावोसे भी सिन्‍न-भिन्‍्ग भाव हैं | और अनेक भावों पर दृष्टि दो तो भी 
स्रानुभव नहीं जगता है । स्वानुभवके लिए एक विपय बाला ओर स्वयके 
, स्वष्ठप वाला चाहिए । जहा ज्ञान, ज्ञाता ज्यका भेद नहीं रहता अ्रथौत्‌ ज्ञान 

ही ज्ञेय हो जात ज्ञात ही ज्ञाता हैं । ऐसा जब ज्ञाना जेयका भेद होता 

तब स्परानुभव होता है। अथात्‌ यह ज्ञान; ज्ञानस्यभावका ही परिचय करे 
तो ऐसा ज्ञानानुभव दो स्वानुभव कहलाता है। तो भिन्न-भिन्न शुर्णों पर 
हष्टि ढेने पर भी आत्गाका अनुभव नहीं होगा | यद्यपि इस दृष्टिमे आत्मा 
के ध्रूत्॒ भावपर दृष्टि है जो सदा रहती है तनन्‍्मय) जिसके बिना आत्मा रद्द 
ही नहीं सकता । फिर भी यह श्रद्धा हैं, यह चारित्रगुण है, यह आनन्दगुण 
है, यह ज्ञानगुण है) यह दर्शनगुण है, भिन्न-भिन्न गुणों पर दृष्टि है। तो 
आनने वाला ज्ञान झस्थिर हो गया | अब इसे जाना | 

सब गुणोंका भावरूप जो प्ात्माका चेतन्यस्वभाव है अर्थात्‌ आत्मा 
जिस एक असावारण शुशकों लिए हुए है, उस असाधारण शुश॒स्वरूप 
शआत्माको ज्ञानमें लिया जाय तो वहा ज्ञान ओर ज्ञानस्वभाव एक ज्ञाता 
अर ज्षेय हो जाते हैं । ऐसी स्थितिमें जानने वाला ज्ञान ग्हा श्रोीर जानने 
मे जो कुछ आया वह भी ज्ञान रद्या) सो ज्ञान ही ज्ञान रहा ओर ज्ञान ही 
ज्ञाता रह) ज्ञान ही जेय रहा | सो ज्ञाता और ज्ञेयकी भेद परिणतिमे स्व 
का अनुभव होता है। क्रितनी दूर चला गया यह उपयोग श्रर्थात्‌ जीवके इस 
उपयोगको कितनी बाहरी चीजोंको बताया गया कि जिससे आत्माका 
श्रनुभव नहीं हो पा रहा है । 

देखो भेया | हमको कितना लोटना है । हम स्वभावसे उह्टे कितने 
चले गए हैं. तो बहुत लौटना पडेगा | प्रथम तो धन वेभवसे निद्वृत्ति करो 
ये पर हैं पुदूगल, झिए चेतन परपदाथ सि निव्वत्ति करो) ये परिवार मित्रजन 
ये सप पर हैं, इनका स्वरूपास्तित्त्व इनमें ही है | मेंरा श्रस्तित्त्व मुभमें ही 
है | मे रेसे बाहर कुछ नहीं होता ओर ये सब्र जीव भी अपने आपसे बाहर नहीं 
हैं। वे खुटमे हैं, में खुदमें हू । उन चेतन्यपरिस्रहोंसे निश्त्ति करना है । 

फिर तीसरा वार आता है शरीरसे निश्वत्त होना । अपने शरीरसे भी 
अपने फो न्‍्यारा जानना है, शरीरमें रहकर भी शरीरका भान न रहे कि 
शरीर मेरे साथ है। उस शरीरको ज्ञानमें ही न लो, विकल्पम ही न ले) 
उसो स्थिति वनानी है | चोथी बार जो आगमसे या युक्तियोंसे कर्मज्ञान हुए 
हैं इन कर्मोसे भी निमत्त होना है। ये द्रव्यकर्म पोदूगलिक हैं। मिन्‍न सत्ता 
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घाले हैं; मेरेसे इनका सम्बन्ध नहीं है। त्यों द्रव्यकर्मांसे निश्त होना है । 

४५वाँ बारमे उत्त द्रव्यकर्मोंके उदयसे उत्पन्न हुए जो रागादिक 
विकार हैं, उत्त रागादिक विकारोंसे भी जुदा होना है | ये परभाव हैं, विकार 
हैं, इनसे मै न्‍्यारा हू) ये मेरे आवीन नहीं हैं। थे होते हैं यद्यपि आत्मामे 

, पर कर्मविपाकके होते पर हो होते हैं। कर्मोद्य नहीं होता तो नहीं होते 

हैं | इस कारण ये रागादिक विकार परभाव हैं । फिर छुटी वारमे सुख 
दु खसे निकृत होना है | यद्यपि रागादिक भी विकार हैं और खुख ढु ख भी 
विकार हैं, फिर भी सावरृष्टिमें सुख दु.खका अनुभव रागादिक विकारोंके 
अनुभवसे सूक्ष्म है । उनसे जुदा होबो । 

फिर ७ वीं ब'रमें जिन ज्ञानावर्णादिक कर्मोसें क्षयोपशमके असुसार 
चितक बिचार उत्पन्त होते हैं उनको भी हेय जानकर उनसे निवृत्त हों) फिर 
८ वीं बारमे यावनमात्र पर्योय हैं उनमे शुद्ध ओर अशुद्धका भेद न डालकर 
केवल पर्थायके नाते से) सब पर्यायोंसे अपनेको न्‍्यारा निरखना दे | जो 
पर्याय होती है उससे न्‍्यारा। और जितनी पर्याये भविष्यमे होगी, चाहें 
अतसे शुद्ध अवस्था भी हो; उन सब पर्यायोंसे न्‍्यारा अपनेको निरखता है | 

फिर नी वारमें अपने आपसे अनादि अनन्त अहेठुक नित्य प्रकाश- 
मान्‌ जो गुण हैं उन गुणोसे भी न्‍्यारा निरखना है; क्योकि उन भिन्न-भिन्न 
शक््तियोरूप यह आस्या नहीं है। आत्मा तो एक अद्वेत्‌ है ओर उसका एक 
अ्रद्वेत स्वभाव है | अद्वत स्वभावकों जाननेके लिए कुछ ह्रेतका उपाय बनाकर 
सममला हैं।_किन्तु परमार्थत. ऐसा बनता नहीं है कि ज्ञानादिक अनन्तगुख 
वसे हुए हैं ओर उनको पिरड बना विया जाये तो आत्मा बन जाये। जैसे 
आठ काठ मिले तो खाट वन जाये। दो सिरा) दो पाटी और चार पावा । 
इन आठोंको मिला दिया तो खाट हो गया। ऐसा आत्मा नहीं है कि ज्ञान 
दर्शन आदिक अनन्त शुश हैं। उन्तको मिला दिया, इकट्ढं कर दिया तो 
आत्मा बल गया। आत्सा तो एक अद्देत्त है । परका आत्सा अपने आपसे 
केवल एक अद्देत है ओर उसका स्वभाव भी एक झद्गेत है । अछ्तका अर्थ है 
केवल स्वरूपमात्र, जिसमे दूसर। मिला न हो । ऐसा अत में हु, ओर में ही 
क्या, प्रत्येक वस्तु अपने आपमें अद्वेत है। कोई वस्तु किसी दूसरेकी प्रार्थना 
पर अपना अस्तित्व निर्भर नहीं रखता। किसी दूसरेकी आशा पर कोई 
पदार्थ अपना अरितत्त्व नहीं रखता। वह है। अपने आप है, इस कारण 
इंत छैतके रूपसे जाने गए जो भिन्‍्त भिम्न गुण हैं उन शुणोंकी हृष्टिसे , 

, आत्साको निहारा जाये तो आत्माका अनुभव नहीं होता है । तो उत्त उपयोगों 

से भी निवृत्त होना है । 
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अब दसवीं वारसे आत्माके अभेद स्वभावका ज्ञान करनेमें यत्न 
कीजिए । इस स्वभावके जञानसे आत्माको अपना प्रयोजन आत्मानुभव सिद्ध 
हो सकता हैं ! हे 

एक इस आत्मम्बरूप तक पहुचलेेके लिए समस्त परपदार्थोकों वताना 
पडता है। निमित्तनमित्तिक बताना पडता है; निमित्त भावोंकों बताना 
पडता है । इस सब वर्णनक्का प्रयोजन उनका वर्णन करना ही नहों है; अथवा- 
उनका ज्ञान करते रहना इस सब वातोंके वर्शनका प्रयोजन नहीं है किन्तु पर 
को जानकर; परभाषोंको जानकर निर्मित्त वियोग भावोको जानकर रन सच 
को हटाना है। परभावोंका जानना उनसे हटने के लिए है) उत्तमें लगनेके 
लिए नहीं है। तो यहा इस प्रकार सब पर ओर परभावों से न्यारा देख कर 
इन जीवोकी अपने आपमे भी भेदसे हटकर एक प्भेदज्षायक्भावमें ले जाया 
गया हैं। आतन्दकी कुछी अपने आपमे मौजूद है। आनन्ददाता ज्ञायकस्वरूप 
भगवान्‌ यह सचये अपने आप है। उपयोगको अपने आपकी ओर ले जाने 
भरका काम है। आनन्द तो स्वय ही है । सो जितना यत्न हो सके ज्ञानवर्ल 
द्वारा ऐसा दे यत्न किया जाना चाहिए कि इन सब परभावोंको छीडकर) 
अपने आपमें विश्वास लेकर शास्वत विराजमान भगवानको निरखें आर 
उसे ही ज्ञानमें लेकर अपना अनुभव करे । 

भैया | यत्नके बिना न फोई सिद्धि होत्ती है और न कभी कोई सिद्धि 
दो सकती है। आनन्दफे लिए इस जगतमें वहुत दूर-दूर ठक दौंड लगाया 
किन्तु आनम्दका स्रोत आखिर सिला अपने आपसे दी ओर खुद ही । सो 
जेसे फस्तूरी वाला मग अपनी नाभिमें चसी हुई कस्तूरीका भध लेकर उस 
गधकी आसक्तिसे एकद्स गधवाली चीजमें मिल जानेका, लिपट आनेका 
ख्याल बनाता है ओर गधवाली चीजको बाहर द्वढ़ता है; वाहरमें द।ड 
त्गाता है । कुछ-कुछ गध हर जराहइसे आए रही है क्योंकि नाभिमें दी तो 
कर गे बसी है। अपने आपकी नाभिमें बसी हुई कस्तूरी का परिचय त 
दोने से यह हिरण जगलका कोना-कोला छात्र डालता है; 'अपनेमें थकाबट 
कर लेता है) किन्तु मि 2 कुछ नहीं है । कह्दासे मिले जहा चीज नहीं 
है बहा ढढता है तो मिल केसे जाये ! 

जेसे जय किसी आदमीसे आप मिलना चाहते हैं और यह्दा वहा 
प्रयत्न भी कर लिया फिर भी न सिला और अचानक ही कहीं मिल गया 
तो कहा वाह हमने तो तुम्हें छुवेंसें वास डालकर देखा, लत मिले पर अब 
मुश्किलसे मिले! उसका मतलब यह है. कि खूब खोजा बाहर, चहा खोजा 
तुम्दें जद्दा ठुम नहीं थे । कं बामें वास डालकर खोजा इसका शअथ्थ यह 
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हमने तुम्हें बहा खोजा जहा तुम न थे। कुंबेमे होना असम्भव बात है ओर 
घास डालकर उसे खोज निकाले यह तो वडी शअसभव बात है। तोयों ही 
जहां आनन्द नहीं है वहा आनन्द खोजा, पर मिलता नही । अचानक जब 
कभी सकत्प विकल्प विश्वांत हो जाये ओर स्वय सहज इस आत्माका 
परिचय वन जाये, अनुभव हो जाये तब इसे ख्याल होता है. कि अहो इस 
आनन्दको खोजनेके लिए सेंने कितनी-कितनी इप्टिया लगाई ? जहा-जहा 
देखा बदा आनन्दका साम नहीं था । आनन्द मिला खुद ही मे । तो सबसे 
निवृत्ति करके अपने ज्ञानस्वरूप प्रभुखसे अपने चित्तफों लगाना दै। पूर्च 
चाघ हुए कर्मेंके उदयसें यद्यपि वाह्मकी ओर चलितपना होता है, फिर भी 
यथाशक्ति यह यत्न करो कि अपनेको ज्ञानमय निहार कर अपने ज्ञानस्वरूप 
मे स्थिर रहो। इस निजस्वभावकी स्थिरतासे ही सत्र श्र्थोकी सिद्धि 
होती है । |॒ 

जितने भी पदार्थ होते हैं वे कुछ न कुछ अपने परिमाणको लिए 
हुए हैं अर्थात्‌ क्षेत्रकी अपेक्षासे वे कितने बाहुल्‍वको लिए हुए हँ--ऐसी उनमे 
प्रदेशीकी संख्या होती है। त्तो किस द्रव्यके कितने प्रदेश हैं--ऐसा बतानेके 
लिए आगे दोदा कहते हे । 

धम्माधस्मु वि एक्कु जिउ ए जि असख पढेसु । 

गयण अणंत पए मुणि वहु-विह पुग्गल देसु ॥२४॥ 

६ द्रब्योंमें से कालद्रब्य तो एकप्रदेशी है। उसको छोडकर वाकी 
जो ४ द्रव्य हैं उन्हे अस्तिकाय कहते हैं । अस्तिकायका अर्थ है कि जिसमे 
काय है। मायने प्रदेशका सचय है। दो आदिक प्रदेश हैं, उन्हें कहते हैं 
अस्तिकाय । उनमें से धघर्मद्रव्यम ओर अधमद्गरव्यमे तथा एक जीबमे 
असंख्यात प्रवेश होते है। धर्मद्रव्य लोकाकाशके बराबर परिमाणके घेरेमे 
फैल्ला है। बह एक है ओर असख्यातप्रदेशी हैं । इसी प्रकार अबमेद्वव्य भी 
लोकाकाशके बराबर जगहको घेरे हुए है; एक है। वह भी असख्यातप्रढेशी 
है । एक जीबद्रज्य चू कि वह फैले तो लोकाकाशके बराबर फैल सकता है 
ओर ऐसा फेलना लोकपूरण समुद्घातमें होता है। लोकपूरण समुद्घात 
के अतिरिक्त अन्य किसी भी पदार्थमे जीव लोकाकाश भरमें नहीँ फेल 
सकता। पर उनमे प्रदेश कभी भी फेले, फेल तो सके उस अपेक्षासे 
असंख्यातग्रदेशी है। और उन्तका सकोच भी हो जाये; मनुष्यक शरीरमे; 
है शरीरमें इतने परिमाण वरावर भी रह जाये तो भी असरयातप्रढेशी 


आकाशत्ें अनन्तप्रदेश हैं। क्योकि आकाशका कहीं भी अत नहीं हे । 
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ऊिसी भी दिशामें देखते जाबो, आकाशका श्रत नहीं होगा, क्योंकि आकाश 
का अत हो गया तो उसका फिर क्या रहा ? आकाश तो एक पोलका नाम 
है। यो मोटे रूपसे समकी और पोलका हो गया गअन्त तो मूल ठोस रहेगा 
कहा / तो झाकाशफा छन्त कहीं भी नहीं है। आकाशके अनन्त प्रदेश हैं । 

पुद्गलद्॒व्यके बहुत प्रकारके प्रदेश हैं। वास्तव तो पुद्गलद्रव्य 
एकप्रदे शी है !छ्क्र प्रमाण ही परमार्थत पुदूगल हट | स्कथ तो परमाणवोंसे 
मिलकर वनता है ओर वह परमाणवोंकी द्रव्यपर्याय है । स्वय द्रव्य नहीं है | 
सो बस्तुत पुदुगल एकप्रदेशी है। किन्तु उन परमाणबोंसे ऐसी शक्ति है कि 
वे मिलकर एक पिण्ड हो जायें और विछुड भरी जाजें तो चू कि वह एक 
प्रिड हो सकते हैं। सो कभी डो परमाण मिलकर एक पिणएडड हुआ तो दो 
प्रदेश हो गए। सगयात, सरपात परमाण मिलकर पिख्ड हुए तो वे सख्यातत 
' असस्यात प्रदेशी हुए। अनन्तपरमाण हो गए त्तो उन परमाशवोंमें शनन्‍्त 
प्रदेश हो गए | इस तरह पुद्गलद्वव्यके उपचारसे नाना प्रकारकी परिणतिया 
होती हें । 
इस परढ्रत्योंका तकशाके साथ जानना क्‍यों जरूरी हैं ? यों कि जिन 
परद्रव्योसे हमे हटना है उन परद्रव्योका विशद्‌ बोध न हों तो हम केसे हट 
सकते हैं? इसलिए द्रव्यसे, भ्रेत्रसे, कालसे, भावसे) चारों द्रव्योंसे हमें परद्॒व्यों 
को सममना है । इस कथनसे हमे यह शिक्षा सिलूती है कि निश्चयसे शुद्ध 
श्रात्मा ही साक्षात्‌ उपादेय है, जिसके प्रदेश अमर्त हैं, जहा द्रव्य कमका 
सम्बन्ध नहीं है। मिथ्यात्व, रागादिकरूप भाव बर्म सकत्प और विवदपका 
जहा अभाव है, शुद्ध है, लोकाकाशके परिमाण हैं, ऐसे असस्यात प्रदेश 
जिसके होते हैं, ऐसा शुद्र आत्मा ही. साक्षात्‌ उपादेय है। इन सब द्॒ब्योंको 
जानकर इनमें ऐसा विवेक करना है कि यह जो एक निज शुद्ध आत्मा 
चह तो उपादेय तत्त्व हैं और इसके अतिरिक्त अन्य आत्मा ओर अन्य 
समस्त पदार्थ ये सच अलुपादैय तत्त्व हैं | 

परद्रव्यको हम ग्रहण भी नहीं कर सकते हैें। दूसरे जीवॉको दम 
कैसे ग्रहण कर सकते हैं ! न प्रदेशोंसे, न उपयोगसे, न परिशतिसे, न गु्ों 
से किसी भी दृष्टिसे हम पर जीवोंकों ग्रहण नहीं कर सकते हैं । हस अपने 
श्रपको ही महण किया करते हैं। सो अपने आपसें भी विकार, द्रव्यकर्म 
शरीर सबकी दृष्टि छोड़कर एक निज शुद्ध स्वभावकी दृष्टि करें तो इस तरह 
हमारे लिए हम ही उपादेय द्दो सऊते हैं। इस तरद्द तीन लोकमे देखो तो 
प्रत्येक प्रदेश पर छ्ठो द्रव्य मोजूद हैं । कोई भी लोकमे ऐसा प्रतेश नहीं 
जहा ६ से एक भी कम द्रव्य मिले । कोई सी भी जगह ले लो । सईकी नोक 
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धरकर इशारा करके कि इस आकाशके प्रबेशमे बतलाबो । तो शआ्राकाश तो 
ही और सर्वत्र लोकाकाश के एक एक प्रदेश पर एक एक कालद्रव्य ठहरा 
है। बहा कालद्रव्य भी है, धर्मद्रव्य भी व्यापक छै। अधर्स द्रव्य भी व्यापक 
है । अब रह गए जीव और पुदूगल | सो सूक्ष्म निभोद जीव सत्र लोका 
काशसे ठसाठस भरे हुए हैं। आकाश, लोकाकाश का कोई भी अदेश ऐसा 
नहीं है जहा अनन्त निगोदिया जीव न पाये जाते हो और जब निगोंदिया 
जीव हैं तो एक जीवके साथ अनन्त पुद्गल चिपटे, हुए है| श्रथम तो शरीर 
में ही अनन्त पुदूगल है, फिर तेजस शरीरमें हैं, फिर कार्माण शरीरमें है; 
फिर विश्वसो पचयमे हैं | यो एक ससारी जीवके साथ अनन्त परमारु सलग्न 
हैं । तो किसी भी प्रदेशमे सकेत क्रत्ो; सर्वत्र ६ दऋवव्य पाये जाते हैं, जद्दा 
लोकाकाशके बाहरी प्रदेशोंमे केबल आकाश ही आकाश है । ़ 
सो यद्यपि ये समस्त पदार्थ एक क्षेत्रावगाहः रूंपसे ठहर रहे हैं । तो 
भी निश्चयसे सकर ओर व्यतिकर न होते ।*धर्थात््‌ कोई पदार्थ किसी 
पदार्थमे मिल जाये, एक स्वरूपसे-हो जायै--ऐसा' त्रिकालमे भी महीं होता । 
उस ही ग्रदेशपर छह्ो द्रव्य हैं, अ्त्येक द्रव्य अपने अपने स्वरूपको नहीं छोड़ता 
है । जीव कर्मोंके साथ अनादिकालसे वँधा हुआ चला आ रहा है, फिर भी 
कर्मेमे कर्म हैं, जीवमे जीच है; एक दुसरेका स्वरूप ग्रहण नहीं कर सकता | 
हद सत्तासिद्ध अधिकार है। पढ़ार्थ चूँकि है; सत्‌ है.। तो सत्‌ होलेका अर्थ 
ही यह है कि वह अपने स्थरूपसे है झोर परके स्वरूपसे नहीं हें । 
देखो भेया | अनेकांत हर ज़गह' आ पड़ता है | कुछ भी बात कहे तो 
उसमे अनेकात हो जाता है। अपनी कोई बात सामने रखें कि यह ऐसा है 
उसका श्रथ ही यह है कि यद्द ऐसा है ओर अंकार नहीं है। है और नहीं, 
थे दोनीं एक साथ चलते हैं । हे के साथ नहीं ओर नहींके साथ है ये दोनो 
वरावर चलते हैं । यह बात ऐसी है, इसका अर्थ यह है कि और प्रकार नहीं 
। यदि ओर प्रकार नही है, इसका अभाव हो जाये तो इसका अर्थ यह है 
कि यह और प्रकार हो गया | फिर स्वय्‌ नहीं है । तो कोई पदार्थ है उसका 
अर्थ यद्द है कि अपने स्वरूपसे है ओर परके स्वरूपसे नहीं है। तो एक 
जगहसें ६ हों द्रव्य बरावर -रहा करते हैं, किन्तु वे सब द्रव्य अपने-अपने 
रवरूपको नहीं छोडते हैं, इस बातको दिखाते हैं.-- 


लोयागास धरेवि जिय कहिमईे दव्चई जाई ॥२४॥ 
एक्कहि मिल्रियईँ इत्थु जगि सगुणहिं खिचसहि ताईँ ॥२४५॥ 
लोकाकाशमें मर्यादा करके हें जीव ! सब लोकाकाशकों आधार करके 


कक 
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अआधयरूपसे स्थित हुए ये समस्त द्रव्य जो चताए शण हैं वे एक दूसरेसे गुणों 
में कभी भी नहीं मिलते हैं। श्रथवा ज्यवह्ारसे एक क्षेत्रगमें ये सब रद्द रहे 
| फिर भी अपने स्वरूपको ये नहों छोड़ते । पावभर दूध ओर पावसर 
पानी एक गिलासमें मिल गया। मिला हुआ मालूम हा है, उसे न्यारा 
सा नहीं पाते । फिर भी पानीसें पानी है ओर दूधमें दूध ६। दूध पानी नहीं 
घन गया और पानी दूब नहीं बन गया । किसी एक क्षेत्ररूप ठहरे हैं। दूध 
आर पानी न्यारा नहीं किया जा सकता है, लेकिन अब भी पानीमें दी पानी 
ओर दूधमें ही दूध हैं भोर भगिन पर रख दो दूधका बर्तन तो उसमें से 
पानी पहिले उडेगा और दूध रह जायेगा। तो ऐसा एकमेक होकर भी दूधमें 
पानी नहीं है. भोर पानीसे दूध नहीं है। अपने-अपने स्व॒रूपसे वे सब 
हुड्डते हैं। 
«इसी प्रफार लोकाकाराके प्रदेश पर एक जगह ही सब्र द्रव्य आ गए, 
फिर भी कोर ओऔ द्रव्य किसी दूसरे द्रव्यके स्थरूपको ग्रदर नहीं करता है। 
अपने स्वरूपका गुण भी नहीं छोड़ता है । अब मये बिभागसे इस वर्णनको 
यों देखो--जसे कद्दते दै कि आकाशमें हम रहते हैं। तव आकाश एक 
स्वतंत्र पदार्थ है. और हम भी स्पत्तन्र पदार्थ हैं। फिर भी हम आकाश रहें 
ऐसा क्यो क॒द्दा जाये ? आकाशमें आकाश है। हममे हम हैं। स्वरूपकों 
देख करके विचार करो तो में आकाशमे नहीं रहता। आकाश मुममें नहीं 
रहता । 'आकाशमसे आकाश रहता है और सुममें में रहता हू! स्वरूपपर 
हृष्टि वेकर देखो ओर बाहरी सयोग और व्यवद्यारह्टिसे देखों तो आधार 
आधेय जँचता है कि भाकाश तो आधार है ओर जीव आधेय है । जीव 
चुँकि आकाशसे छोटा है परिमाणमें इस कारण जीवको आधेय कहा गया 
है ओर कदाचित्‌ जीव वडा होता और श्राकाश छोटा होता तो फिर किसे 
आधार बताते और किसे आधेय बताते ? जीव आधार कहलाता और 
आकाश आधेय कहलाता क्या? आकाशमें आकाश है ओर जीचबमें जीप 
है | यह स्वरूपमे दृष्टि देकर देखना चाहिए । दे 
सो यद्यपि उपचरित असदूभूत व्यवहारनयसे आधेय आवारसावर्म 
एक क्षेत्रसे ये सब ठहरे रहते हैं तो भी शुद्ध परमपारिणामिक भावका महणे 
करने वाला जो स्वाजुभव है बह जच दिख जाये तो सकर व्यतिकर नहीं है | 
कोई किसी दूसरेमे नहीं मिलता है। अपने-अपने सामान्य ओर विशेष 
शुद्ध गुणको वे पदार्थ नहीं छोडते हैं | जिनसिद्धान्तकी सहिसा वस्तुर्वरूपके 
प्रतिपादनमें है ओर वरतुस्वरूपका यवार्थ बोध हो तो मोद्द छूटता है। मोह , 
किसीसे प्रार्थना करने से नहीं छूटता है | हम दीन बनकर भगवानसे ऐसी ' 
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प्रार्थना करे कि हे नाथ ! मेरा मोह छुडा दो तो बह अपने चिदालन्दस्वरुप 
कोछोड़कर इस जीवको मोह छुड़ानेक लिए अपना पद त्यागकर नहीं आते, 
वे रागी द्वेपषी नहीं चनते छे। हम ही वस्ठुका यथाथे ज्ञान करे तो सोह 
छूटेगा । 

५ विद किये +थ> म् बे 

भेया | भगवानकी भक्ति तो शुद्ध चेतन्यविकासमें उत्साह जगानेक 
लिए हैं ओर अपने आपसे ऐसा हो सकता हैं। यह मेरा स्वरूप दैे- इस 
विश्वासको कराकर आगे प्रगति दढानेमे कारण है। किन्तु कोई प्रभु झ्पना 
चिदानन्द स्वरूप त्याशकर किसी जीवका उद्धार करने; मोह छुडाने आता 
हो, ऐसा नही है । भगवान तो सर्वज्न है, निर्दोषे"है, शुद्ध विकासमय है । 
उनके ध्यास करने ही मात्र से जीवके सकट टलते है। विपत्तिया टलती है । 
प्रभु स्यय आकर इस जीवको नहीं उठाता । 

मोह कहते किसे हैं ? एक द्रव्यका दूसरे द्रव्यद साथ सम्बन्ध मानने 
को सोह कहते है । मोह सिटेगा केसे ? एक द्रब्यका दूमरे द्रव्यक्े साथ कोई 
भी सस्वन्त नहीं है। ऐसी दृष्टि बतनेसे मोह मिटता है। ऐसी दृष्टि वे 
कंसे ? सर्वद्रग्योंका यवार्यस्वरूप जान लो | यदि एक द्व्यका दूसरा द्॒ब्य 
कुछ लगता है तो मानते रहो एक दूमरेको) कोई अवबर्म नहीं है ओर यदि 


नहीं लगते हैं एक दूसरेक कुछ तो ऐसा ही मान लेता, इसीको बर्म कहते 
] 
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प्रत्येक पदार्थके ऋतनन्‍्त गण है; अनन्त शक्ति हैं । उन अनन्त शक्तियों 
से कुछ शक्ति तो सब पदायकि साथ मिलनी जुलती है ओर कुछ शक्ति 
मरे द्वत्योमे नही मिलती, उस ही द्रव्यसे मिलती है। जो शक्तियां सब द्वव्यों 
मिल सकती हैं, उनको कहते हैं सामान्यगुण ओर जो शब्तिया अन्य 
इथ्योसें न मिले उन्हें कहते हैं. विशेषणु ग । 

जसे जीवके अस्तित्वगुण है शर्थात्‌ जीव है, उसमें सचाकी शक्ति 
, सताकी शक्ति अन्य द्रव्योमे भी तो है इसलिए सत्ता सामान्यगुण हुआ । 
तचके स्व रूपसे हो अ.र दुसरेफ रवरूपसे न हो ऐसी शक्ति पाई जाती है। 
है ना * ऐसा प्रत्येक जीव अपने ही स्वरूपसे हे ओर परके स्वरूपसे नहीं 
है। इस मुझमे ही रहता हुआ में चटाई, चौकी, मसीत नहीं हो जाऊगा | ऐसी 
वात है ना ? तुम भी अपने स्वरूपसे हो ओर परके स्थरूपसे नही हो | ऐसी 
वात आत्मामे पाई जाती है ना ? तो ऐसी बात क्‍या अन्य द्र॒व्योमें नहीं पाई 
जाती है ? पुदूगल भी अपने स्वरूपसे हैं ओर परजीव आदिऊके रचरूण्से 
नहीं हैं । आकाश भी अपने स्थरूपसे है और अन्य द्रव्योके स्वरूपसे नहीं 
है तो यह शक्ति भी प्रत्येक दच्यमे पाई जाती है। इस शक्त्तिका सक्षिप्त नाम 


5226 0%। वि है 


हि । 


ह्ठ 


ठा7 


५० 4| 


१८ परमात्मप्रकाश प्रवचन पचम भाग 


है धस्तुत्व शक्तिति । 
कि 

अन्छा आर भी निरखो तो शभात्मामें | यह में आत्मा सर्वन्न परिश- 
सत्रा रहता हू | किसी न किसी दशारूप रहा करता हु । किसी न किसी ज्ञान- 
रूप वना करता दर । ठलुबा नहीं बेठा रहता । स्थिर भी बेठा होऊ तो श्रन्तर 
में परिणमता ही रहता हू, किसी ्ञानरूप, किसी आनन्दरूप+ ऊिसी अनुमव- 
रूप | तो सर्वत्र परिणमत्ते रहनेका मुझमे शुण है । तो क्‍या ओर र पदार्थ सर्वत्र 
नहीं परिणमते हैं ? प्रत्येक पद्यर्थ निरत८ परिणमते हैं | इसका नाम है 
द्रव्यत्वगुण । जिस गुणके प्रतापसे पदार्थ निरन्तर परिणमता रहे तो वह 
द्रव्यत्वगुण सामान्य गुण हुआ । सबे परपदार्थोमें पाया जाता है । 

श्रोर वह यों निरखो अपने श्रापमें गुण, यह में अपने आपकें अपने 
आपके द्वारा परिणमता रहता हू । किसी अन्य द्रव्यरूपसे लहीं परिणमता 
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हू। जंसे दृध ओर पानी मिल जाय नो उस समयमे भी पानी जो कुछ 
परिणम रद्दा है वह पानीके ही रूपसे परिणमता है। दूब अपने दूधके दी 
रूपसे परिणम रहा है। यहीं श्राकाश भी है और यहीं हम ओर आप जीच 
भी बेंठे हैं । आकाश अपने आपके रूपसे परिणमता है ओर हम और आप 
अपने आपके खुदके रूपसे परिणमते हैं । तो अपने आपके रूपसे परिणमना, 
दूसरे के रूपसे न परिणमना यह गुण भी हम आपमें है ना। ओर यह गुण 
अन्य पदार्थों नहीं है | पुदूगल भी अपनेरूप परिणसता है, परके रूपसे 
नहीं परिणमता दे । इन 22:23 है अगुरुलघुत्वगुण । 

अगुरुलघुत्वका यह अर्थ केसे निकला ? अगुरुलघुत्व कहते हैं उसे 
कि जो न गुरु बने ओर न लघु वने। फोई पदार्थ न तों बजनदार वन जाये 
आर न हल्का हो जाये। इसका अथे यह है कि पदार्थ जितना है अपने 
स्वरूपसे उससे बजनदार कब बनेगा जब दूसरे पदार्थोंके गुण ग्रहण क 
ओर यह पदार्थ हल्का कब बनेगा कि जब अपने गुणोंको दूसरे पदार्थोमे 
रखदे। यहा गुरु ओर लघुका मतलब षजनसे नहीं है किन्तु प्रत्येक पदार्थका 
जो प्थरूप है। जो उसकौ सीमा है, जितने गुण ह उतने ही रहते हैं । श्रन्‍्य 
पदार्थसे आयें तो गुण अधिक हों सो ऐसा नहीं होता । सो हम न अधिक 
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गुण बाले बनते ओर जितने हसमें गुण हैं उन गुणोसे न हल्के द्वों। झ्र्थात्‌ 
अपने दी गुणरूप ये रहते हैं श्रार अपने ही गुणरूप ये परिणमते हैं, परके 
गणरूप नहीं परिणमते हैं। इस शक्तिको कद्दते हैं. अगुरुलघुत्व। यह गूण 
क्या अन्य द्रव्योंमें नहीं है ? यह पुदूगलमे भी पाया जाता है 'भोर अक्राकाश 
आदिकमें भी पाया जाता है। इस लिए यद्द भी सामान्यगूण हुआ | 

ये सामान्यगुण सबमें है, किन्तु जीवका असाधारणगुण जीव है । 


दौहा प्‌ श्छ्रह 


श्रन्यका असाधारण शुर बस अनन्‍्यसे है। प्रत्येक जीव अपने ज्ञानरूपसे 
परिणमता है । में जीव परक छ्ानसे न परिशम जाऊँगा, अपने ही ह्ानरूप 
परिणमृ गा या पुदूगलद्रव्यक्त रूप आदिक गणोंसे न परिणमस जाऊँगा। 
अपने ही रूपसे परिणम्‌ गा | टसफा नाम है अगरुलघुत्व । 


अच इसके आगे चलकर देखो कि यह जीव किसी न् किसी दायरेसे 
लगा हुआ होता हैं ना ? जब कुछ अपने आपका अतुभव होता है तो कितने 
में अनुभव होता है? सुख दुख अथवा आनन्दका अनुभव चलता है तो 
किसी सीमा तक चलता है ना। ओर यों ही देखलो कि जितनेमे फेल जाता 
है, उतने ही क्षेत्रमें इसका अचुभव चलता है. ( तो उस भावके प्रदेश भी हुए 
तो में अपने ही प्रवेशोंमे ह, अपने ही प्रदेशों बाला हू । तो क्या अन्य द्रव्य 
अपने-अपने प्रदेश वाले नहीं हैं ? तो इत गणोंका नाम हैं प्रदेशत्व । यह भी 
सामान्य गण है । सब द्रव्य अपना अपना प्रदेश रखते हैं । 

सें अपने द्वारा या किसी अन्यके द्वारा ज्ञेय होता हुआ जाना जाता हू 
तो क्‍या श्र र द्रव्य नहीं जाने जाते हैं. ? वे भी जाने जाते हैं । तो यह शक्ति 
भी सबसे हैं इस शक्तिका नाम प्रमेयत्व है । 


अनेक गुण तो एक दूसरेमे सदश होते हैं, उन्हें कद्दते हैं सामान्‍्यगुण 
र देखो ज्ञानगुण यह सब द्रव्यॉमें नहीं है । पुदूगल कहा जानते हैं ? 
आ्ाकाश कहा जानता हैं ? यदि ज्ञानशुणकों देखो तो विशेष गण द्वोता है । 
सब द्रव्योमिं नहीं पाया गया। इसी तरह आनन्द) श्रद्धा, चारित्र ये अनेक 
गूण हपने आपमे होते है । इस तरह सामान्य और विशेष गुर्तरूप प्रत्येक 
पदार्थ है । वे एक जगह रहते हैं, तो वे अपने सामान्य और विशेष गणको 
नहीं छोड़ते हैं अर्थात्‌ अपना स्वरूप नहीं छोडते | इस तरह परको उन उनके 
ही स्वरूपमें देखना सोई आत्माकी ग्राप्तिका उपाय है । 


बट्दों जातिके द्रव्य ओर व्यक्तिहपसे अनन्त द्रव्य अपने गरणणोंको 
नहीं छोडते हें। उत्त सबका निवास लोकाकाशम है। ऐसी बात सनकर 
प्रभाकर भट्ट प्रश्न करने लगे कि हे भगवन्‌ ! लोक भी सब असस्वयात प्रदेश 
वाला आगममे कहा गया है ओर असख्यात प्रदेश लोकमें असख्यानप्रदेशी 
अनन्त जीवद्रज्य ठहर जायें और एक-एक जीव द्रव्यमे कर्म नोकर्मरूपसे 
श्रनन्‍्त पुदूगल परमारु बँधे हैँ वे भी दर जाएँ और भी जो अननन्‍्तगण शेप 
पुदूगाज्ष द्रव्य हैं वे भी ठहर जायें तो इतने अन्तन्त सब द्रव्य असख्यात 


तर 


के 4 
प्रदेश लोकमे कसे अवगाहको प्राप्त करते हैं? ऐसा अभाकर भट्टने प्रश्न 
क्रिया 
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अब भगवान योगीन्दुरेब, समाधान करते हैं कि इतने भी द्रह्योंको 
एक्श्षेत्रसे समान जाना अबगाहन शक्तिके कारणसे होता है । उसे एक गृढ 
नागर्‌स गुटिकासे लथ्य ओपधि सरया शआआजाती है अथवा एक दीपकसे 
बहुतसे दीपकोंका प्रकाश ससा जाता है। अथवा एक राखके घड़ेसे इस घड़े 
के चरावर जल भी समा जाता है अथवा एक भूमि घर मे ढोल घटा आदि 
बहुत वाजोका शब्द भी सस्या जात्ता है इसी प्रकार एक लोकमसे विशिष्ट 
अवशाहन शक्तिके सम्बन्बसे पह्िले बताए गए ये अनन्त द्रव्य जीव पुदूगल 
सब समा जाते हैं| इनमें कोई विरोव नहीं है। इनके समा जाने की बातकी 
पुष्टिमें आगममें बताया है फि एक निगोद॒क शरीरसे द्वाय प्रमाणसे जीव 
सिद्दोमें अ्रतन्‍्तगण कहे गए हैं। कितने अनन्तगुणे हैँ कि जितने अतीत 
काल व्यतीत हो गए हे, उससे भी अनन्वगणे एक निभोदके शरीरसे निगोद्‌ 
जीब रहते हैँ । अथवा जितने अतीतकातसें जितने सिद्ध हो चुके है उनसे 
अनन्तगरणं एक निगोदर्के शरीरके जीव बताए गए हैँ। यहा तो जीवका 
अवगाहन वताया है कि एक जीव जहा रहता हो वहा अनन्त जीव समा 
जाते है, समाये हुए हैं । सिद्धमें भी यही चात हैँ कि जहा कि सिद्धक्षेत्र तो 
४५ ज्ञाख योजनफा है और सिद्ध होते हैं अ्रतन्‍्त तो एक जगहमें अन्न्तकी 
सख्यामें सिद्ध समाये हुए हैं, निभोद समाये हुए रहते हैं। इस समाये हुएफे 
प्रसगमभे निगोद जीव सिद्धोसे ज्यादा बाजी मारे हुए हैं। सिद्ध उतने 
नहीं हैं ! हि 

पुद्गलकी अचवगाहनाके सम्बन्बसें आगममे वताया है कि यह समस्त 
लोकालोक सब प्रकार सब जगह पुदूणल कार्योकि द्।रा बहुत ठसकर भरें 
हुए हैं। कोन सी जगह ऐसी है _जद्दा पुदुगलकाय न ठहरे हो ? सिद्धक्षेत्रम 
भी निगोदिया जीव रहते हैं आर जहा सिद्ध भगवान हें) उनके प्रदेश जिस 
स्षेत्रमे हैं उस क्षेत्रम भी अनन्त निगोदिया जीव बसते हैं ओर निगोदियाक 
शरीर होता है । सो लोकमें कोई ऐसा प्रदेश नहीं वचा जहा अनन्‍्तपुद्गत 
काय न हो । हि हि 

सैया | जिस जीवका उ,सा उपादान ऐ डस जीवका बेसा ही परिणमन 
है। झसे एक घरमें रहने वाले ८-१० लोग हैं तो कोई तो खुश मिजाज 
ग्हता है; तो कोई दुखी या छुना रहता है। तो एक परिवारम ऊँसे ब? 
क्िम्मके लोग रहते हैं ऐसी ही उस सिद्धक्षेत्रमें निगोंदिया जीव घडे दु की 
शोर जो सिद्ध है वे वडे सुखी है । धहा मिडिल क्वालिटीके लोग नहीं 
या तो अनन्त दुखी हैं या अनन्त सुखी हैं। जहा दु खोका अलुभव वह 
होता उसे दु ख ही नहीं कहते हैं। हमें दु खका अमुभव न हो और संत 


॥ 
| 


भ््ड 


होहा २५ १५१९ 


हःखी हो जाएँ, फिरे कया परधाह जब अनुभव ही न हो तो दु खफा क्‍या 
सतल्व ? सब जीवॉके जिनके कर्सोका सम्यन्ध है उनके क्लेश हैं. ओर लिगो- 
दिया जीव तो निगोदिया ही हैं, और पकेन्द्रियमे भी निगोंदिया जीब है 
जिनके किसी शरीर का आधार नहीं है, ऐसे निगोदिया जीव जो ससारके 
सबसे निकृष्ट जीव हैं वे ही सिद्धक्षेत्रमें पाये जाते हैं या सिद्ध भगवान्‌ पाये 
जाते हैं। बहा मध्यस परिस्थिति के जीव नहीं पाये जाते हैं । 
निमोदिया जो निकृष्ट हैं वे सिद्धश्नेत्रमे पाये जाते हैं, पर यहां तो 
उन सिमोदियासे कम्त पाप बाले निगोदिया भी यद्या हो सकते हैं । इसका 
कारण यह है कि शरीर दी प्रकारके होते हैं--सूक्ष्मशरीर और बादरशरीर 
यहा तो बादरनिगीदिया भी हैं ओर सूक्ष्मनिगोदिया भी हैं। आल, 
गोभी पत्ती आरिके आशअमसे रहने बाले निगोदिया भी हैं, पर बद्दा तो शरीर 
के आश्रय रहने पाले निगोविया नहीं हैं। वनस्पति और त्रस काय इसके 
आधारमें चादर निगोदिया: जीव रहा करते हैं। प्रृथ्वीके भाधारमें बादर 
निगोदिया नहीं होते । सूक्ष्म निगोदिया रहते हैं । उनके शरीरसे कोई सम्पक 
ही नहीं है। सर्वत्र ठसाठस भरे हैं | वे ही सिद्धश्षेत्रमें हैं। शरीरके आधार 
से रह सकने वाले निगोदोके जो पापका उदय है उससे अधिक पापका उदय 
शरीरके आश्रय बिना रहने वाले निगोदोके हुआ करता है। वादर शरीरसे 
अधिक पाप सूक्ष्म शरीरके कहा गया है । वि 
बादर ओर सुक्ष्म इन दोनोंगें चादर तो दिख सकने वाला है। ओर 

कोई वादर न भी दिख सके तो बादर नाम कम्मकी प्रकृतिके रदूयका जो शरीर 
होता है उसे बाइर शरीर कहते हैं. ओर सूक्ष्म नाम कर्मके उदयसे जो शरीर 
होता हैं उसे सूक्ष्म शरीर कहते हैं। बादर नाम कर्म पुण्य प्रकृतिमे शिनाई 

ओर सूक्ष्म नामकर्म पाप प्रकृतिसें गिनाई है । तो मिद्धभत्रमें रहने वालि 
जीबोको ऐसा दी दुख है जैसा दुख यहाके सूक्ष्म निगोडिया जीवोंकों है | 
यहाके सूक्ष्म निगोदिया और सिद्ध क्षत्रके सू(रम निगोदिया पूरे एक जातिके 
जीव हैं, रच भी अन्तर नर्ीं है । इस कारण कुछ क्षेत्रमे पहुचने के कारणसे 
सुख ठु-ख व्यवस्था नहीं है । अपने उपादानसे। शुद्धि ओर अशुद्धिकी अपेश् 

दुख सुखक्ी व्यवस्था है। न्यायालय कचदरी येसे बडे रथानोमे बडे 
जज लोग भी रहते हैं ओर चौकीदार पहरेदार, पानी लाने वाले लोग भी 
रहते है। तो उस क्षेत्रसें सर्विस भिल जामेसे सब चडे या सुखी नहीं कहलाते | 
पहरेदार ओर पानी लाने वाले को तो बड़ी जी दजूरी करनी पडती है। तो 
क्षेत्र निवासके कारण झुख ओर ढु ख्ी व्यवस्था नहीं है | यह तो अएवे 
अपने उपादानके कारण सु दु खऊ्ी व्यवस्था है । 


१५ परमात्मग्रकाश प्रत्रचन्न पद्चभम भाग 


प्रकरण यहा यह चलन रहा है कि यह लोकाकाश तो असर्यातप्रदेशी 
है। इस असंख्यातप्रदेशी लोकमें शअ्रसस्यातप्रतेशी अनन्त जीव ठहर जावे 
ओर एक जीवके साथ अलन्‍्तगप्रदेशी कार्माण स्कथ हैं वे ठदृदर जायें श्रोर 
उससे भी अनन्तगुणे अन्य पुद्गल हैं वे ठहर जायें, यह कैसे हो सकता है ? 
ऐसे प्रश्नकका समाधान ठिया जा रहा है। यहा ठहरने वाले प्रदेशोंमें भी 
अवगाहन शक्ति कारण है । आकाशद्रव्यमें तो साधारणतया अबगाइन शक्ति 
देने का फारण है पर आकाशमें ठहरने वाले प्रदेश/यदि दूसरे पदार्थोकी न 
ठहरने दें तो केसे समा सफते हैं? लोहे के गोलेमें किसी भी अन्य मोटे 
पदार्थों समा लेनेकी शक्ति नहीं है । बह तो १०-४ बूंदोंकों भी अ्रपने 
अन्द्रर नहीं समा सकता | तो ठहरने वाले पदायसि,स्वय अवगाहनकी शक्ति 
नहीं होती | तो सब्र पदार्थ हैं असख्यातप्रदेशी, लोकमें ठहर नहीं सकते | 
जीव भी श्रनम्त एक जगह ठहरे होते हैं ओर पुद्गल भी अनन्त सूक्ष्म ओर 
बादर अनेक प्रकार से सर्चत्र ठहरे हुए हैं। इस;तरदह £अ्रस्तिकायों का 
वर्णन किया गया है. कि जो बहुप्रदेशी पदार्थ हैं वे इस लोकाकाशके,अन्दर 
समाये हुए हैं । 

यहा यह भावार्थ लेना कि यद्यपि एकश्रेत्रावगाहरूपसे ये सब पदार्थ 
ठहरे हैं तो भी शुद्ध निश्वयनयसे जीव पेचल ज्ञानादिक अनन्त गुणोके 
स्घरूपको नहीं छोडता है और पुदुगल वर्णाविक स्वरूपको नहीं छोडत्ता है 
तथा शेप द्रव्य भी अपने-अपने स्वरूपको नहीं छोडते हैं । कोई भी पदार्थ 
अपने स्वरूपको नहीं त्यागता। इसका निष्कर्प यह निकालों कि कोई भी 
पदार्थ फिसी दूसरे पदार्थका नतो कुछ कर सकता है ओर न श्रधिफार 
जमा सकता है, न भोग सकता है; न अन्य रच अपना प्रदेश दे सकता है | 
यो पदार्थ स्थतत्र हैं ओर सम्पन्न हैं । अपने झापके आत्मतत्त्वको देखो झि 
यह में आत्मा भी परिपूर्ण हू ओर अनन्तगुणोंसे सम्पन्न हू । 

अब आगे यह बतलाते हैं कि अन्य पाचो द्रव्य व्यवद्दारनयसे जीवका 
उपकार करते हैं ओर उन शेष पाचों द्र॒व्योंका उपकार करनेका सम्बन्ध 
अर्थात्‌ जीवके विभावपरिणमनमे निमित्त होतेका सम्बन्ध हैं। इस कारण 
दु खोंफे ही कारण बनते हैं । 00700 

एयइ दृव्बह दृहियह शिय सिडलाज जण॒ति ॥ २६ ॥ 

चऊ-गइ-हुक्ख सहत ,जिथे ते ससारू भमति ॥ २६॥। 

ये द्रव्य वेहियोंके जीचोंके अपने-अपने कार्यको उपजाते हैं । इस कारण 

नरकादिक चारों गा गेंक दु खोंकोी सहते हुए जीव ससारमें भटकते है | 
जेसे जीवकफा उपकांर किया कर्मने | यहा उपकारका पअर्थ भलाई नहीं लेना । 


दोहा २७ १४३ 


कर्मोका उपकार है) तिय॑च्व पशुगतिमें पहुंचता है तो यह कर्मोका उपकार 
है । तीर्थंकर बनता है तो यह कर्मोका उपकार है| कर्म प्रकतिके उद्यसे 
जीवमे जो कार्य होता है, वह सब कर्मोका उपकार कहा जाता है | उपकार 

रथ रे | किक 
का अर्थ मलाई नहीं है, किन्तु किसी भी प्रकारका कार्य होना है । तो इन 
पाचो द्रव्योंका इन जीव द्रज्योमे कुछ कर. देनेका सम्बन्ध हैं, निमित्त है । 
इस ही कारणसे ये जीव चारों गतियोके दु खोंको सहते हें अर ससारमे 
परिभ्रमण करते हैं । 

अब ये द्रब्य जीवका क्या उपकार करते हैं ? सो देखो । पुदूगल्न तो 
जीवके स्वसवेदन परिणामसे विलश्षण विपरीत विभाव परिणाममे रत होने 
बाले जीवक शरीर, बचन, मन॥ श्यासोछबास उत्पन्न करते हे । जीवफो 
शरीर मिलते हैं वे जीवके स्वभावसे नहीं मिलते हैं किन्तु कर्मोके उयसे 
मिलते हैं| तो शरीर वननेसे इन कर्मोका उपकार: है; मत और श्वास छुवास 
बनना यह पुदूगलका उपकार है। ती पुदुगल द्रव्य इन जोचोका उस रूपमे 
बहुत उपकार करते है | यह उपकार पसद हो तो कर्मोके गुण गाइए | नरक 
में जाना यह कर्मोका उपकार है; निगोद जेसे दु.ख सहना यह कर्मका उपकार 

। शरीर, सतत, वचन बनना यह सब पुदूगलका उपकार है | 

धर्मद्रय जीवका क्या ज्पफार करता है ७ जीवकी गतियोमे सहका- 
रिताकों करता है| यह उपचारित” असदूभूत ज्यबह्ारसे कहा जा रहा है । 
अवर्मद्रव्य सी जीवकी स्थितिसे सहकारिताकों करता है। यह भी व्यवहार 
की बात है। एक द्वव्यका दूसरे द्रत्यके साथ निमित्तरूपसे सम्बन्ध बनाना 

ह व्यवह्ारनयक्रा विषय है तथा उस ही व्यवहारकी हृष्टिभे आकाशद्रव्य 

भी जीवको अबगाह दान देनेका उपकार करता है, और कालद्रच्य तो शुभ 
अशुभ परिणामके होनेमे सहकारित्वको करता है । इस प्रकार £ द्रव्योके 
उपकारको प्राप्त कर ये जीव निश्चयरत्तत्रयः और व्यवहार रत्मत्रयक्ती 
भावनासे चिगकर चारों गतियोंके दु खोको जीव सहते है । 

इस प्रकार इस ४ द्वव्योऊे स्वरूपको निश्चयसे अपने आत्माके लिए 
दु खका कारण जानरर हे जीव | इन चाह्मपदार्थोंसे तो परिग्रहकों हटायो 
ओर निश्चय शुद्ध आत्माकी उपलब्बिरूप सोक्षमार्गमें अपनेको स्थित करो- 
ऐसा अर निरूपण करते हैं ।. 

दुक्खह फारणु सुणिधवि जिय दज्बह एहु सहाउ ॥ २७॥ 

होयवि मोक्खहं भग्गि लहु गम्मिप्जड पर-लोउ ॥ २७॥ 

हे जीव ! परद्रव्योंके ये स्वभाव ठु खके कारण हैं- ऐसा मानकर मोक्ष- 


किन्तु कुछ कास दो गया कर्मके निमिचसे। जीव नरकमे पहुचता है तो यह 


१४६ परमात्मप्रकाश प्रवचन पंचम भाग 


परमेष्ठी पद अर्थात्‌ मुफ़स्वरूप। इस कारण व्यवहार सम्यक्त्वके विषयभूत 
द्रव्यफा व्याख्यान करते हैं । 

इन ६ द्रव्योंस से विभावास्मक परिणमने वाले किनने दृृब्य हैं ! 
दो द्रव्य हैं--जीव और पुद्गल। बाकी चार द्रव्य उल्टा नहीं परिणमते, 
विकाररूप नहीं परिणमते । धर्मद्रच्यका क्या विकार है, अवबर्मद्रव्यका क्या 
विकार है; कालद्रव्यका क्‍या विकार है, आकाश द्र॒व्यका क्‍या विकार है 
विकार केवल दो द्रब्योंमें है। जीवमें विकार रागादिक भांव हैं, पुद्गलमें 
विकार नाना स्कवरूप बनना है। सो ६ द्रब्योंमें से विकारभाव परिणमनसे 
परिणमने बाले जीव ओर पुदुगल ये दो ही हें । अन्य चार द्रव्य अपने 
स्थभावरूप परिणमते हैं। उन चारों द्रब्योमे विभाव व्यजनपर्याय नहीं 
होती । सो चिभाव परिणमन भी नहीं है। इस दृष्टिकी मुख्यता लेकर यह 
पूछा जाये कि परिणमने वाले पदार्थ कितने हैं ? तो कहा जायेगा कि दो 
द्रव्य हैं जो परिणमते हैं। यद्यपि परिणमते सभी द्र॒व्य हैं पर उन चारों 
द्ृव्योंका परिणमन क्‍या परिणमन है कि जिसका परिणमन ज्ञात भी नहीं 
होता, व्यवद्दारकी पकडमे भी नहीं आता, शुद्ध परिणमता है। उस शुद्ध 
परिणमनेमें वदल तो नहीं हैं। बदलने वाले जीव और पुद्गज्ञ परिणते द्वव्य 
दो हैं। अन्य चारों द्रब्य अपने स्वेभाषरूपसे परिणमते हैं और जीने वाले 
द्रव्य कितने हैं ? एक है। केवल जोब | शुद्ध निश्चय करि। शुद्धन्ञानदर्शन 
स्व॒भावरूप जो शुद्ध चैतन्य प्राण हैं उनसे द्वी यह जीव जीवता है, जीवेगा 
ओर पहिले जिया था और व्यवह्दारनयसे यह जीव इन्द्रिय, बल, आयु व 
श्वासोच्छ वास इन द्रव्य प्राणोॉंकर जीवता है ओर जब तक संसार रहेगी” 
तब तक इन द्रव्य प्राणोंसे जीवेगा ओर पहिल द्रव्य प्राणोंसे जी चुका था| 
इसलिए जीवको ही जीव कहा गया है | पुद गल आदिक ४ द्रव्य अजीव है । 

यहा यह पूछा जा रहा है कि ६ द्रव्योँमि परिणमने वाले पदार्थ कितने 
हैं ! दो हें--जीव और पुदगल । यद्यपि सभी द्रव्य परिणमते हें पर वदलना 
जिसमें बने, विभाव जिसमें बने, परिवर्तन जिसमें हुआ करेः ऐसे द्रव्य 
हैं । ऐसा किसी पुरुपसे पूछो तो वह परिणमना बदलने को कहेगा | जो 
(के सदृश परिणमता है वह क्‍या परिणमन है ? 

इन ६ द्रव्योंमे से जीने वाले द्रव्य कितने हैं ? एक है जीवद्रव्य! 
इस ६ द्रव्योंमे से मूर्तिक द्रव्य कितने है? जिनमे रूप; रस) गव, स्प् 
पाया जाय, ऐसा द्रव्य केवल एक पुद्गल हैं। इन 5 द्॒व्योंमें से अरेश वाल 
दब्य कितने हैं ? अस्तिकाय द्रव्य कितने है ? तो अस्तिकाय £ हैं। कब 
द्रव्य अस्तिकाय नहीं है। यद्यपि पदार्थों अस्तिकाय पुदूगल भी नहीं 
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किन्तु पुद्‌गलद्रव्य ६ चल एक अशुकों कहते हैं और घह अर एकमप्रदेशी है 
बहुप्रदेशों नहीं है। जो बहुप्रदेशी हो सो अस्तिकाय है, प्रदेशवान्‌ है। फिर 
भी अ्रगु-अणु मिलकर स्कूव वन जाते हैं। जसे कि अन्य कर द्रव्य मिलकर 
पिण्ड नहीं बन सकते हैं। तो चूंकि वे पिस्ड बन सकते हैं, इस कारण 
उन्हे बहुप्रशेशी कहा है । जेसे मूर्तिक एक है वाकी £ अमूर्तिक हैं? इसी तरह 
बहुप्रतेशीदव्य ४ है. और श्रप्रदेशीद्रव्य केवल एक कालद्रच्य है। इन ४ 
अमूर्तिक द्रव्योमे से जीव द्रव्य अनुपचरित असदूभूत ज्यवद्ारतयसे भूर्तिक 
है तो भी शुद्ध निश्वयनयसे अमूतिक है | यह आकाश अमूर्तद्र्य है । 


जीब पुदूगलसे भी वंध जाता है । सो परावीन कहा जाता है | आपसे 
कह्दे कि शरीरकों तो घष॒ढ़ीं धरा रहने दो ओर जीब दो द्वाथ सरक आए तो 
नहा सरक सकता है। केसा विचित्र वधन हो गया है ओर है अमृत | ऐसा 
कोई अमूर्त नहीं बतता । न ऐसे आकाश को पर।धीनता हैं कि आपके घर 
की तिजोरी उठाल्ें, बाहर कर दे तो उस तिजोरीमें रहने वाला आकाश भी 
बाहर खिचकर आ जाय सो नहीं, वह आकाश ग्रदेश वहीं रह जाता हैं। कोल 
द्रव्य अमूर्तिक ब॒बनमें है। पर इस जीवकी दशा देखो तो एक इष्टिसे यह 
जीव मूतिक वन बेठा | आकाशमें शराब उल्नट दी जाये तो उसऊे वेहोशी न 
आयेगी, पर यह जीब बेहोश हो जाता है अपना ज्ञान खो देता है। ऐसी 
क्या बला लग गई जीवसे कि ओर असू्‌र्तिक तो चेसमे रहते हैं केसी ही 
शरायका सम्बन्ध हो छुछ हो पर इस जीवकी दशा विगड जाती है। मालूम 
दोता दे कि यह जीव किसी दष्टिसे मूतिक सी है। किन्तु शुद्ध निश्चयनयसे 
देखा जाये तो यह जीत्र मूर्तिक है। 


इन पांच अस्तिकायोंमे से जीबद्रव्यके ती असब्यातप्रदेश है। लोक- 
काशकी गणना, प्रदेशकी गणनाके बराबर जीबके प्रदेश हैं और पुृद्गल 
परमार्थसे एकप्रदेशी है किन्तु पूरण गलन होने से, उनका सचय ओर स्कथ 
चननेसे पुदगल भी बहुप्देशी है और स्कपकी इष्टिसे किसीमे दो प्रदेश हैं, 
किसीमे सल्यात, किसीमें असख्यात प्रदेश हैं | धर्मद्रग्य लोकाकाशके बराबर 
असख्यात प्रदेश वाला है, पूरे लोकसें भरा हुआ है | अधमरढद्रव्य लोकाकाश 
के चरावर असख्यात प्रदेश बाला है। यह भी वर्सद्रव्यकी भाति पूरे लोकमें 
फेला हुआ है । आकाशद्गव्यके अनन्त प्रदेश होते है। आकाशद्रव्यमे कोई 
बढ़ता चला जाये, कह्पता करले तो अनन्तकफाल तक भी हवाई जह!जकी 
रप्तारसे भी बढे तो प्रदेशोंका अत नहीं आर सकता है ओर न कालका 
. अत आ सकता है। बढते ही चले जायो, पर बढ़े कोन ? लोकाकाशऊे व हर 
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तो किसी जीवफी था पुदसलक्की गति ही नहीं है । 

इन 5 द्ृब्योमेसे ०क द्रव्य, द्रव्य कोल है । एक एक व्रब्यार्थिकनयसे 
वर्मटब्य, प्रवर्द्रव्य, आकाशद्रब्य एक-एक होता है. किन्तु जीब द्रव्य, पुद- 
गलड्रब्य, कालद्रत्य ये अनेक है । जीव फितने हैं ? अनस्तानस्त हैं। पुद 
गल फिनने है ? अनन्त हैं। और कालद्रव्य हैं म्सगयात तो इत्तने 'अनन्त- 
द्रव्य ये सय लोकाकाशमे समाये हैं । इसका कारश कल आरा चुका है. कि उन 
सच पढायोसे अवगाहनशक्ति है आकाश अबगाह जानेकी शक्ति है) सो 
तो घह उसका असावास्णगुण है, पर कोई पुद्गल पूरे उव्यको अबगाह नहीं 
दे तो मी गड़बड़ हो जायगी। नो उन पुदसलेमि ऐसी अवगाहनकी शक्ति 
है। स्वभावमे तके नही होता है। पुदगलोके रक्त अनस्तप्रदेशी होते हैं 
ओर उस पुदुगलोंमें शवगाहन शक्रित है क्लि ४० प्रदेश वाली जगहमें अनन्त 
परसासु सम। जाए । परभाखुके चेत्रस परमारु सम्पन्ती इस प्दगलं।मे 
शक्ति है । सो पुदगल मानों सलाह करके अपने आपमें समा जाते हैं तव 
आकाशके प्रवेशम समाये हुए कहते हैं श्राकाश अपने प्रदेशम तो प्ररेशमात्र ही 
अबगाह देगा, पर उन पुदरालोंम ऐसा मानों सगठत है कि वे परस्परसें अन्तत्त 
परमाणयोको ओर कम प्रदेशकी जगहमसे समा जानेफो मोका देते हैं। पर- 
माशणवॉसें परमाण समा जाते हैं । तो एक द्रव्य तीस हैं- धर्म, अधम) 
आकाश । 
अनेक द्रव्य तीन हैं- जीव, पुदूगल ओर काल | अ्त्र इस द्रव्योंमे से 
क्षेत्ररूप द्रच्य कितने है ? तो श्रेत्र दृव्य रेवल एक है। चढ हैं आकाश _ ओर 
बाचीफे ५ द्रव्य अश्नेत्ररूप हैं ! सर्वेद्रन्योंकों अबगाह देनेफी सामर्थ्य जिसमे 
हो उसे क्षेत्रह़प द्रव्य फहते है | बह है आऊराश । इस ६ द्रब्योमेसे कियावान्‌ 
द्रव्य करितले दे. जो एक श्षेत्रसे दूसरे क्षेत्रसे गमन कर सके, चल फिर सकें) 
ऐसे दइ्र्य फितने हैं ? जीचर और पुद्गल | धर्मद्रव्य हिलडुल नहीं सकता 
2 । बह तो समस्त लोकाकाशमें एक प्रदेशपर एक अध्ेशकी समवर्गशा करके 
फैला हुआ है और अवबर्म दत्य मी इसी तरह भरे हैं ओर शकाशक्रव्य तो 
अनन्तप्रदेशोंमे फेला है। कालद्व्य। जिस प्रदेश पर जो काक्षद्रण्य हैं वह 
बढ्दा दी ठठरा हुआ है कूटस्थडी तरद। एक क्षेत्रसे दूसरे क्षेत्रमें गमन कर 
सकने वाले पद्थ २ ही हैं- जीच ओर पुद्गल । इनसे परिस्पंद्‌ द्ोता' चला 
जा रहा है | 
इन ६ दब्योमेसे नित्यद्रन्य कितने है ? वर्म, अधम) आकाश व काल- 
द्रव्य य्यपि अर्थपर्यायरूपसे अनित्य हैं तो भी' सुख्यक्षत्तिसे बिशाव ध्यजन- 
पर्याय इनमें नहीं होते; इसलिए नित्य हैं | मोटेरूपसे देखो तो जीब पुद्गल 


दोहा श्द श्श्द्‌ 


भिदते रहते हैं, चनते रहते हें अर्थात्‌ उनकी पर्याय मिव्ती हैं और वनती है 
ऐसा प्रकट रूपसे समभमे आता है । और वाकी चार द्र॒व्योका चनता और 
बिगड़ता समझूसे नहीं आता। इन द्र॒व्योमे नित्य तो वे हैं धर्म का 
आकाश अर काला । जीव पृदुगल् तो अनित्य्‌ हैं; विगड़ते बनते रहते है; कुछ 
कुछ आकार विगडना बनत्रा रहता हैं | ओर जीब पुदुगल द्रव्याधिक्तय 
से नित्य है तो भी अगुरुलघुत्वगुणकी परिश़तिरूप स्वभाषकी अपेक्षा ओर 
विभ[व व्यजन पर्योयकी अपेक्षा जीव ओर पुटु्गल अनित्य हैं । इस द्रव्यो 
की पिशेषताका वर्णन चल रहा | 
अब सम्यर्जानका प्रताप देखिये- यह ज्ञान आत्मके गुणोमे, से कमाऊ- 
पूत है । यह ठलुबा नहीं बैठ सकता । इसको विश्वाम पसद नहीं है। और 
यह थकता भी नहीं हैं । तीनलोक ओर अलोकके सर्वद्रव्यगुण, पर्यौय जान 
जाय इतनेसे भी सतुष्ट नहीं। सो प्रतिसमय इन सबको जानता रहता है । 
यहा तो भूख लगी; भर पेट भोजन मिल जाय तो तू थक जाता है; संतुष्ट हो 
जाता है, अब कुछ भी न चाहिए । पर छ्लानकी ऐसी कर्ंठता है कि उसे 
निरन्तर जाननेका कास चाहिए। यह जान लिया, अब दूसरे सम्बन्धमे 
जानना चाहिए। चह अपना जाननेका काम बन्द नहीं रख सकता । स्वप्नमे 
भी इसके जाननेका काम होता रहता है । इसका जहा पाव बेठता है अपने 
झवसरके माफिक परभारषोको जानता रहता है । 
इन ६ द्वव्योंमेसे कारणरूप द्रव्य कितने हैं ? पृदूगल, धर्म, अधर्म, 
आकाश और काल । ये ४ द्रव्य ज्यवह्रतयसे जीवके शरीर, वचन, मन; 
स्पासोच्छरास, ग़ति) स्थिति) अबगाह, बर्तना कार्योंको करता रहता है । इस 
कारण य « द्रव्य कारण हैं ओर जीवृद्व्य यद्यपि गुरु शिष्यादिकके रूपमे 
पररुपरमें एक दुसरेका उपकार करते है तो भी पृद्गल आदिक ४ द्रब्योका 
कुछ भी नहीं करते हैं | इसलिए यह जीव अकारण है| पदगलका कुछ मी 
काम बने पृदूगलकों कुछ टोटा नही, खेद- नहीं, हानि नहीं । इसलिए बह 
करना - कया करना हैं ? करना तो यह जीवका है क्रि जिस विक्ारसे इसे 
आकुलताए हैं, दु ख़ है। चतुर्गतियोंका भटकक्‍ता है, कार्य तो यह है। इस 
कारण £ दृव्य तो कारणरूप हैं श्र जीवद्रज्य अकाररा हैं । 
.. देखो यह वेचारा जीव श्रनन्तगुणोकी सामथ्य रखता है; दूसरॉोका 
जिगाड़ भी नहीं करता; ऐसा यह भोलाभाला है। जीव वेचारा दूसरोको 
नही विगड़ता दे, खुद दी विगड जाता है। ऐसे भोले भाले बेचारे जीवको 
लोकमें पूछते बाला कोई नहीं है। भला वतलायो ऐसा कौन द्रव्य है जो 
दूसरोकों न बिगाड़े और खुद बिगड़ जाता है। दूसरे सामर्थ्य भी इसमें 
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इननी जबरदस्त है कि अन्य हब्योमें कुछ प्रभुता नहीं है । ज्ञान काम न क्षरे 
त्तो ऐसे प्रभुकी संता द्दी च््या १ क,न् बताए, कोन व्यचस्था करे. । इतना 
कमाझपूत हैँ ज्ञान | इतना भोजलाभांला प्रभु होकर भी इस जीवके विगादमे 
सबके कारण बन रहे हैं। तो ५ द्रव्य तो कारणरूप हैं और यः जीवद्चव्य 
जो है वह अकारण है । 

५. , ईंस प्रडार यहा तक इतने पश्नोंका उत्तर दिया गया है झ्निशआात्मा 

? जीने वाला कोन है। मूर्तिक कोन है, सर्वप्रदेशी को 

है है > छः मुतिक कल है, सचप्रदर्शा कांन्त है, एक एक 
कौस है क्षेत्ररूप कोन है, कियावान्‌ कोन हैं, नित्य कौन है और कारणरूप 
कोन है ? अब इसके बाद कुछ थोडेसे म्रश्नोंका और उत्तर इस प्रसर्णमे 
आयगा । 
& प्रकारके द्रव्योसे कर्ता कौन है ? ऐसा प्रश्न हुआ । उत्तर कहते हैं 
कि शुद्ध पारिशामिक परमसावके ग्राहक शुद्ध दरव्याथिकनयसे यद्यपि द्रव्यभाव 

वन्धरूप अथवा द्रव्यभात्र मोक्षरूप यह जीव पुए्य पाप ख़टपट श्रादिका 
अकर्त्ता है तो भी अशुद्ध रिश्चयसे शुभोपयोग तथा अशुभोपयोगसे परिणत 
होता हुआ पुण्य पाप बन्चक कर्ता ओर उत्त कर्मोके फल्का भोक्त; होता 
ओर शुद्धतिश्वयनयसे ज्ञानदशंनस्वभावी निज शुद्धआत्मद्रब्यका सह्दी विश्वास 
ज्ञान ओर उसमें दी २सनेरूप शुद्बोपयोगसे परिणन होता हुआ यह जीव 
मोक्षका कती ओर उसके फनका सोक्ता होता है। अथवा शम अशभ ओर 
शद्ध परिणामोसे परिणमता हुआ ही सर्वत्र कठ त्व जानना चाद्विए और पढू- 
गल आदिक ४ द्रव्योंका अपने-अपने परिणमनमें परिणमन करना ही सतृष्व 
है | वास्तवमे पृण्य पाप आदिकहूपसे अकतृ त्व ही है । 

इस ६ द्रव्योमे कर्ताका व्यत्रह्र जीवमे हो सकता है, चेतन है । उसको 

ही करता कहा जा सकता है। कत्‌ त्वका अथ दै परिणतिसे परिण मन । सो ऐसा 
कर्तृ स्व तो खब द्रव्योंमें है। सभी द्रब्य अपनी अपनी परिशतिसे परिणमते 
हैं| अब इस जीवके सम्बन्धमे यदि शुद्ध सत्ताकी इृष्टिसे देखा जाये तो यह 
पुस्य पाप आदिका कर्ता नहीं है और अशुद्दनयसे देखा जाये तो यह 
है ओर उनके फलका भोक्ता हैं। शुद्ध निश्चयसे देखा जाये तो सोक्षभावका 
कर्ता है और मोक्षमावका भोका है; किन्तु जीव यथार्थ अपने स्वरूपसे 
जसा हैं उस पर दृष्टि देकर समका जाये तो बह अकतो है, अमोक्ता है। 
सक्ष्म अर्थरर्यायसे परिशमता रहता है। विकारभाव तो उपाधि सिमिते 
से उत्पन्न होता हे । इस प्रकार इस परिणमनमभे एफ्कतृ त्वका परिशमन , 
था, उसका समाधान हे । ८ 
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अब एक प्रश्न और कहा है. कि इस ६ द्रव्योसें से सर्वगत द्रव्य क न 
है । सर्वगतका अर्थ है. सर्वव्यापी। जो सर्वत्र व्याप रहा है; फ्ला हुआ है 
ऐसा द्रव्य कोन है  सर्वगत याने जो सर्वगत लेक ओर अलोक में व्याप 
रहा हो ऐसा रूवंगत तो आकाश है और लोकभरमें जो व्याप रहा हो ऐसा है 
घर्मद्रन्य । घममद्रव्य जीवद्रग्यका नियम नहीं है, कभी लोकमें व्याप जाये, 
कभी न व्याप जाये; समस्त ल्ञोकमे व्यापना जीवके तेरहवे गुणस्थानके 
समुद्धातके समयमे होता है। जिस समय ज्ञोक,प्ररण समुद्धात हो ठव होता 
। बह भी केबल एक समयमात्रको | एक जीवकी अपेक्षासे लोक पृरण 
अब्स्थाकों छोडकर जीबद्ग॒व्य सदा असरबगर्त है, पूरे लोकमे व्यापकर नहीं 
“रहने बाला है। और नाना जीचोंकी अ्रपेक्षासे 'नों लोकमे यह जीवद्र॒न्य सर्व- 
गन है | कोनसा प्रदेश ऐसा है जड़ां जीवद्रव्य न पाया जाता हो । 
पुद्गल द्रव्य लोकरूपकी अपेक्षासे सर्बंगत है और व्यक्तिगत शेष 
द्रव्य पुठगलकी अपेक्षासे कोई पुदुगल समस्त लोकसे व्यापक नहीं है। 
कालबद्रव्य एक-एक कालाशुद्रव्यकी अपेक्ष,से सर्वगत नहीं है, किन्तु 
नाना कालाणुबोकी विवशक्षासे कालद्रव्य, भी लोकमे सर्बगत है। लोकाकाश 
का कोई प्रदेश ऐसा नहीं है जहा कालद्रव्य न हो । 
यो देखो तो प्रत्येक प्रदेश पर छद्दोंके छहों द्रव्यों लोकमे मं.जूद है । 
वीं जीव है, वहीं पुटरल है, वहीं धर्म, अधम) आकाश है; कालद्रव्य भी 
हैं किन्तु वे केसे अपने स्वरूपकी सीमामे पक्के हें अपने सत्त्वकी रक्षा किया 
ब रते है कि अपने स्वभावमे ही वे परिणत होते हैं । कोई भी द्ृब्य अपना 
स्वभाव छोड़फर किसी पघन्यद्रग्यके स्वभ्ावरूप नहीं होता है । इस तरह 
सर्वंगतऊ प्रश्नका उत्तर हुआ । 
अनिम प्रश्न है कि ऐसा भी द्रव्य हैं क्‍या कोई जो दूसरोसे प्रवेश 
किए हुए हो ? उत्तर देते हैं कि यद्यपि सर्बद्रव्य व्यवहरसयस एकक्षेत्रावगाह 
होने से, अन्यके अन्तरमें प्रवेश होनेके रूपसे ठहरे रहते हैं तो भी निश्चय 
नयसे, उन द्रव्योका जिनका जो स्व॒रूप है, चेतना हुई मूर्तिकता हुईं आदि 
अपने-अपने स्वरूपको नहीं छोड़ते हैं । इसी सम्बन्बम आगममे भी बताया 
है कि ये द्रज्य पररपर एक दूमरेमें प्रवेश कर रहे हैं ७।|र एक दूसरेको प्रवेश 
दे रहे है। जहा कोई एक ठहरा है बद्दा सब द्रव्य ठहर सकते हैं। ऐसा चे 
अवगाह दे रहे हैं, मिल रहे हैं तो भी नियमसे वे अपने-अपने स्व॒भावको 
नहीं छोडते हैं । 

इस समस्त वर्णनसे हस अपने लिए क्‍या शिक्षा निकाले कि देखो 
व्यवहार सम्यक्तत्वके विपयभृत्त इन ४ द्रन्योमे चीतराग चिदानन्दमय निज 
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भुण स्वभाव चाल और शुभ प्शुभ मनन, वचन, कायकी चेष्टासे रहित जो 
निन्न शुद्ध श्राध्मद्रव्य है। क्ञायक्स्वरूप है बह की उपादेय है वही छहो द्रव्यों 
का रम्ख्प चनसाथा, छट्दा दत्योफ़ी विशेषता चत्तायीं) समस्त द्रत्योका खत 
परिचय फराया। किन्तु इतना समस्त परिचय कर लेने के बाद करने योग्य 
फाम इतना हो है फ्िश्रप्त सानस्यरूपसे अतिरिक्त जितने भी पर और 
परधाव हैं उतसे निगाला केवल चेत्तन्यप्रकाशमात्र अपने श्रापकों निरखों। 
यह निज्ञ शुद्ध आत्मनत्त्व दी उपाधिय है | 

इस प्रकार अब तक इस रंफ दोहोमे निश्चय सोक्षमार्ग और व्यवहार 
मोक्षमार्गका प्रतिपादन करनेके लिए भुमिकाका उत्साद ओर वर्णन निर्दिष्ट 
किया गया है । इस तरद $ द्रव्योके घ्येयभूत व्यवहारसस्य स्त्वका व्यक्तिकी 
मुख्यता बाला यह रथल समाप्त होता ट्ि । इसके बाद सम्यस््ानका वर्णुत कर 
रहे हैं कि यह सम्यस्क्षान संशय, विपरयय ओर 'अनध्यवसाय--इन तीन दीपों 
से रद्दित होता है । 

ज जह थक्रकठ वच्घु जिय त तह जाणइ जो जि। 

अ्रप्पह्ठ केरई भाव5उ शाण मुशिज्जहि सो जि॥*६॥  ., 

कहते हैं कि हे जीव ! ये सब द्रव्य जेसे अ्रनादिकालसे स्थित हैं। जंसा 
इनका स्वरूप है उनको बैसा ही अर्थात्‌ सशय। विपर्यय ओर अनध्यवसाय 
रहित होकर जो जानन है वही आत्माका भाव सस्यग्करान कहलाता दै-शेसा 
तू साल | प्रमाण फहो। ज्ञान कहो एक ही बात है । ज्ञानमें ये तीन दोप नहीं 
होते हैं- सशय/ विपर्यय और अनव्यवसाय । ही 

सशय नाम है उस सदेहका कि जिसमें विरुद्ध अनेक कोटियों पर 
उपयोग फिरा करता हैं। जसे सामने कोई सफेद चीज पडी है तो सोच 
रहे हैं कि यह सीप है या चादी है या कोई काच आदिक है। जो-जो भी 
सफेद चीजे उसके उपयोगमें हों उनका सरेह हो रहा हो उसे सशयज्ञान 
कहते हैं । जैसे यह सशय दो कि आत्मा वास्तबमें है या नहीं-:ऐसा कई 
को टियोंमें सदेह रखने वाले शानको सशयशज्ञान कहते हैं । 

विपर्ययक्षान किसे कहते दें? जेसा है उससे उल्टा जानना इसका 
नाम त्रिपर्ययश्ञान हैं। इस विपर्ययज्ञान के तीन भेद हैं--स्वरूपविषयय) 
कारणविपर्यय भर भेदाभेदविपर्यय । पदार्थका जेसा स्वरूप है उससे उल्ठा , 
जानना सो स्वरूपविषयय है ! जेसे है तो सीप और सानलें चादी वो यह 
स्व॒रूपविपर्यय है अथवा है. वो यद जीव भ्रमूर्तिक और मानलें मूतिक 

स्वरूपविपर्यय हुआ । 
मे कारणविपयेय पदार्थके बननेका जो कारण है उससे झउल्टा कारण 


दोहा २६ ह १६३ 


माने सो कारणविपयंय है। जेसे आत्मा स्वत एरिद्ध है, चेतन्यमय है, इसे 
यों चताना कि यह जी० प्रश्वी, जल, अन्न वायु इन २ तो के सम्बन्धसे उत्पन्न 
होता है ऐसा बनाता) सो कारणविपर्थय है। जिस बारणसे जो चीज होती 
उस फारणसे त कहकर बिस्द्ध कारण बताना, सो कारणविपययंय है । 

तीसरा है भेदाभेदविपर्यय | भेद तो हो और अभेद दिखा हे या 
अभेद तो हो और भेद दिखा दे | जैसे जीवका ज्ञान अभेदरूप है, जीवसे 
ज्ञान जुदा नहीं है। लेकिन कितने ही सिद्धान्त ऐसा बतलाते हैं कि जीव 
जुदी चीज हे ओर ज्ञान जुदी चीज है। जब जीवमे ज्ञानका समवाय होता 
है तव जीव ज्ञानी बनता है अ,र जब ज्ञानका सम्बन्ध हट जाता है तो 
यह जीच्र मुक्त हो जाता है । ऐसा एक सिद्धान्तमें कहा !है कि जब तक 
जीवके साथ ज्ञान लगा है तव तक जीवकों ससारसे भटकना पडता है ओर 
जब जीवसे ज्ञान अलग ही जायेगा तब जीव मुक्त बन जायगा, भगवान्‌ बन 
जायेगा। उनकी दृष्टि ऐसी ही है जेसे कि लोग स्थृलर्शाष्से ऐसा सोच 
सकते हैं कि इस जीवके साथ ज्ञान लगा हुआ है तब दु खी होना पडता है ) 
ज्ञान न लगा हो तो काहेका दु ख॒साने। ये पुदणल आदिक तो दुख नहीं 
मानते | ये जीव पूर्ण सुखी तब हो सकते हैं जब जीवमे ज्ञात्ष न रहे । ज्ञान 
का स्वंथा विज्गाव हो जाये- ऐसी मान्यता भी कुछ लोगोकी है ) जद्दा 
अभेदकी चीज भेदरूप ग्ताई जा रही है चह हुआ भेदामेदविपर्यय । 

हो तो भेदरूप चीज और अभेदरूप बता दिया जाये । जेसे राग 
जौबसे न्‍्यारी वस्तु है। प्रत्येक जीवको रागमय वताना--कोई सिद्धान्त ऐसा 
भी है कि जो जीवकों सदा रागमय बताता है। राग जीवसे जी बाहर ही 
नहीं होता; पर थोड़ा मरण समय रागका उपशम हो जाया करता है और 
बहुत थोडे कालमे ही फिर राग आता है और उसे फिर संसारमे रुलना 
पड़ता है । ऐसे द्वोते हैं पुर्नववादी जो मुक्त हो जानेके बाद कुछ अह्पकाल 
के अनन्तर ससारमसे गेर दिए जाते हैं ऐसे भी सिद्धान्त हुए हैं । जो चीज 
जोबसे भिन्न है उसे अभिन्‍न बताना ओर जो जीवसे अभिन्न है उसे भिन्न 
उसे बनाना यह हैं भेदाभेद्विपर्यय | जहा ऐसा विपर्ययज्ञान चल्नता है बहा 
प्रमाणता नहीं आती है) हि 

तीसरा दोष है अनध्यवसाथ | कुछ समभमे आया कि जीव हगा 
कुछ | उसके सम्बन्ध निश्चयके लिए नहीं उतरना और कुछ थोड़ सा 
मासकर रह जाना यह है. अनध्यवसाथ । जेसे चलते हुएमे कोई तिनका चमम 
जाये तो कुछ लगा है ऐसा तो स्मरण रहा पर ,स्सके बारेमे निर्णय न फिया 
कि यह हैं कया ? उसे कहते है अनध्यवसाय | तो जह्य सशय, ग्पिर्य॑य, 
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अनध्यवस य- ये तीन दीप नहीं होते हैं, इस प्रकारसे जो जैसा पदार्थ है. दस 
को इस प्रकार जानना सो सम्यग्जान कहा गया हैं ! वह जाम कुछ श्रन्य चीज 
नहीं है क्रिन्तु आत्माफा ही परिणाम है । जो द्रव्य जेसे स्थित है, जैसी उसकी 
सत्ता है उत्पाट व्यय, शरोच्य हैं। गुशपर्याय है, सप्तस्गी स्वरूप है; इस तरह 
से जाने वह आत्मपरिशाम स्व परका परिच्छेदक है, चही सम्यग्जास है। 
प्रत्येक पदाथमे सप्तमगी लगी रहती है । कुछ भी जाननेमे जाननेके 
साथ पूर्ण निर्णयके लिए ५ ज्ञानी लदर उठती हैं। जैसे जाना कि जीव 
नित्य है तो ऐसा जाननेक्े साथ यह भी जानते जा रहे हैं. कि जीव नित्य 
, यहीं भी हैं । एक इृष्टिसे नित्य है तो एक इृष्टिसे नहीं है। द्रब्यहधिसे जीव 
नित्य है तो पर्यायकफी इृष्टिसे जीव नित्य नहीं है । जहा श्र्थात्‌ जीवका द्रव्य 
जीवका सर्व सदा रहना है, चहीं बहीं जीव रहता है- इस हृष्टिसे तो नित्य है। 
किन्तु उसका परिणमन होता है, पर्याय बदलती है। इस इछ्टिसे यह अनित्य 


जो जीव नित्य है श्र र एक द ट्टिसे अनित्य है; उस जीवकों सही शब्द 
से कहा नहीं जा सकता है | इस इष्टिसे क्दना पढ़ेणा कि जीव अवक्तव्य 
इसको बताया नहीं जा सफता है । नित्य है! ऊहेसे तो अनित्यपना छूट गया 
अनित्य है? कहगे तो नित्यपना छूट गया तो जीव अवक्तन्य है । अब अवः 
कब्य होते हुए भी कुछ न कुछ थोडा किसी ओर कभ्नी मुकाव हो जाता हैं 
सो अबक्तव्य द्वोकर भी इसकी लित्यस्वरूप पर कुछ दष्टि होनी है! तो कहां 
जात्त हैं कि यह जीव अवक्तव्य है । अवक्तज्य होते हुए भी 
लित्य ध्यानरमें आ रहा है । जब इस द्रच्यमें अभित्यस्वकूप ध्यानमें आ रहा ही 
त्तब कहा जायगा कि यद अनित्य अवक्तब्य है। अबक्तव्य द्वोते हुए भी इस 
का अनित्यस्वरूप सममभे आ रहा है । नित्य अनित्य दोनों चीज ध्यात्त्म 
आ रही हैं तो यह कहा जायगा कि नित्य अनित्य अबक्तव्य है। अवक्तब्य 
होते हुए भी नित्य भी है और अलित्य भी है, नित्य और अनित्य ढोनों है, 
यह स्पष्ट ल्लात हो रहा है । न 

इस तरद्द जीवके नित्यके वारेमें ज्ञान करते चलेंगे तो इसमें ७ वरगे 
उत्पस्स होंगी। किसी भी चीजको जानते हैं ऐसा कहेंगे तो उससें ५ तरगे 
आयेगी | जेस किसो चौंकीकों हाथसे सेकर कहे कि यह है। तो मनमें यह 
आयशा कि चौकी है। तो इसके साथ यह भी जुडा हुआ है कि यह घड़ी! 
चटाई भींत वर्गरह नहीं है. यद्द चोंकी ही द्वै- ऐसा कहने पर यह अपने आर 
सिद्द हो जाता है कि यह ओर चीज नहीं है, चोकी ही है! कुछ भी कही 
जय तो उसके अतिरिक्त जो कुछ है उन्तफो तो मना करना द्वो पढेगा। ये 
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चॉकी है और बाकी चीजे नहीं है। तो ये दोनों बातें सही हैं कि यह चोंकी 
है अ्रं,.र बाफी चीज नहीं है। यदि बोनोको फोई एक पकड कर रह जाय 
जेसे यद चौकी है और एक छोड दे कि यह झोर-अआोर चीज नहीं हे 
तो उसका यह मतलब हुआ कि यह ओर-ओर चीज बन गह । 
तो जब यह और-ओर चीज चन गई तो चोकी इसे केसे कहेंगे ! जब चौकी 
ही नहीं रह सकती है तो अर र बाकी चीज नहों रही | तो इस तरद्द यह हे 
ऐसा कहने पर यह भी सिद्ध हो जाता है कि यह नहीं भी है, यह च की हैं 
ओर चोंकीके अतिरिक्त श्रन्य-अन्य और चीज नहीं है । 
जब यहा तक चीज सिद्ध हो गई तो इन दोनोको एक साथ नहीं कहा 
जा सकता है | इसलिए अवक्तव्य है, कहनेम नहीं आ सकता है और 
दोनों बातें टीक समझमें आ भी रही हैं कि यह चोकी तो है पर के र-ओर 
चीज नहीं है । इसलिए यह है भी ओर नहीं भी हे ओर अवक्तब्य है। 
अचक्तव्य होने पर भी किसी न किसी नयक्री श्रोर सुड़ जायगी। तब अब- 
क्तब्य है; अवक्‍्तव्य है भी नहीं। वस्तुस्वरूपकी जानकारीके लिए मूलभूत 
स्याह्वादका सावन कैसा अखसिद्ध किया है ? स्थाह्रादके बिना कोई जीम नहा 
हिला सकता । ेु 
इस स्याहादकी प्रसिद्धिसे सभी जीव फत्फूल रहे हैं, अपने काममे 
उद्त्त हो रहे हैं, किन्तु जिन जीवोंका भवितव्य सम्यक्‌ नहों है वे स्याह्मद 
के हारा फल्फूल कर भी स्याह्ादफों सना फरते है। स्याह्वादके बिना किसी 
का व्यवहार चल सकेगा क्‍या ? नदों। नाते रिश्तेदार भी र्याद्वादके अनुकूल 
चलते ४। फिसी भो एक पुरुषमें यह पिता है, मामा है; भानजा है, किनसी 
उससे रिश्तेदारी देख लेते हैं, यह सब अपेक्षासे ही तो देखा जा रहा है। 
स्य॒ह्वा (का ही तो उपयोग है । तो सप्तभगात्मक शुण पर्योयरूप उत्पादव्यय 
भोज्यरूप जंसा जो पदाथे स्थित हैं उसकों बेसा ही जानता है बह जात्माका 
सम्यम्तान परिणाम हऐ । 
० (ः ् सर 
इस प्रकरण से हमे कया शिक्षा लेनी हे कि व्यवहारसे सबिकत्प 
'अपेस्थामे तत्चये, विचारफ समय स्थपरपरिच्छेदर झ्ान ऊद्या जाता है, फ़िस्तु 
निश्ययनयसे दीतराग व्रिकहल्परतित समतापरिणशाम होता हे बहा बाय- 
पदार्योक्ता इपयोग चथपि अपेक्षिसदृत्तिसे दाना हुआ नहीं गहण फिया गया 
5५ ईदापूचक विकतपोंका अभाव होनसे गोण है नव आत्माकी अ्रपेआस 
लम्वस्नस्पशन धो शान बताया गया है । सब पद्ार्योक्षों मिन्‍्स-सिन्‍्त जानना 
भी छात्त है; यट ग्यवहारका क्षान >] 


् ओ 
घ है । सदंधविररुप छंड़िफर आत्माक स्पस्पका 
सस्देदन एरसा छास ४ । इस हझ 


सिपर इंष्टि दो और इस सासझों ही भहस्य 


श्द् परमात्मप्रकाश प्रवचन पचम भाग 


अब सम्यकजारित्रका वर्णन करते हैं। सम्यकचारित्र नाम 

है अपने स्वरूपमें स्थित करें, इस ज्ञानस्वरूपसे ही अपने आपका 
अनुभव करे। रहनेका उपाय है समस्त रागादिकरूप परद्रव्यविपयक 
सकलप विकल्प समूहोका त्याग क्रना। विकल्पत्याग बिना स्वहृपमें 
अवस्थान नहीं होता | अपनेको ज्ञानमात्र अनुभवना यही स्वरूपमें अवस्थान 
कहलाता है । जब विकल्प समूहमे उपयोग है तो ज्ञानमात्र अनुभव केसे हो 
सकता है ? इस कारण समस्त सकल्पविकल्पोके त्यागपूर्वक ही स्वरूपमे 
अवस्थान होता है| भौर सकल्पत्रिकल्पऊे त्यागका उपाय है-निजको निज 
परको पर जान | स्वद्रव्य ओर परद्रव्यका जेसा स्वरूप है; जैसी उनको 
सीमा हैं स्वरूपास्तित्व है, उस ग्रकारक्रा बवान होने पर ही विकल्पजालका 
त्याग हो सकता है। इस प्रकार स्व ओर परद्रव्यको जानकर रागादिकरूप 
परद्र॒व्यविषयक सकरप विकल्पके त्यागके द्वारा अपने स्वरूपमे अवस्थान 
होना, सो ज्ञानावम्था का चारित्र है | इस ही बातको इस दोहेमे बताते हैं । 

जाणवि मण्णवि अप्पु पर जो पर भाउ चएई | 

सो शणिउ सुद्धठउ साव5उ णाशिहिं चरणु हवेई ॥३०॥ 

आत्मा ओर सम्य्ज्ञानके द्वारा जानकर, व बल जानक्र ही नहीं किन्तु 
तत्त्वार्थ श्रद्धानरूप परिणामसे मान क्र जो परभावोंका त्याग करता 
ऐसा जो निज शुद्धभाव हे यही ज्ञानी पुरुषका चारित्र होता है | इस चारित्र - 
की उपायपरम्परामे सर्वप्रथम वात यह्‌ चत्ला रहे हैं कि वीनराग सहज 
आनन्द एकस्वभावी निजद्गव्यका ओर ऐसे वीतराग आनन्दभावका विपरीत 
परद्रन्‍्योंको ज्ञानसे पहिले जानो । जिसमे सशय;॥ वियर्यय श्रर अनध्यवसाय 
ये दोष न आय | इस प्रकार जानकर शका आदिक ८ दोपोंसे रहित सम्यकत्व 
परिणामका श्रद्धान्‌ करफे जो समस्त चितावों वे, समूहके त्याग द्वारा श्रपने 
शुद्ध आत्मस्वरूपस आनन्द्रससे ठृप्त होकर ठहरता है वही पुरुष अे६इृष्टि 
से सम्यकचारित्र कहलाता है । 

भेया | चितन या विकल्पजाल जो घातक हैं। वे प्राय यही हैं, माया- 
शल्य, मिथ्याशल्य और निदानशत्य आदिक | मायाचारके परिणाममे, ऐसे 
टेढे हृहयमे धर्म भावना का प्रवेश नहीं होता है। मिश्यात्वशल्य वरतुस्वरूप 
से त्रिपरीत स्वरूपकी जहा मान्यता हैं वद्दा मिथ्यात्वशल्य होता है। अमका 
शब्य ओर आगामी कालमे त्रोक सुखकी वाब्-्छा करना, सो निद्ानशल्य 
है। जीव इन दो शब्योसे दुखी है, किन्ठु ज्ञानी पुरुष निदानशल्य नहीं 
करता । आगामी लोकिक सुख या भोग मिले) ऐसी उसकी चाह नहीं होती । 
क्योंकि उसने अपना उदलेश्य ले। किक सुख्व नहीं बनाया । उसने अपना लक्ष्य ' 
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निजशुद्धज्ञानस्थरूपका आश्रय करना बनाया है। छानी अपने स्वभाषके आश्रय 
से ही द्वित समभता हैं | इस कारण ज्ञानी पुरुषके निदानशब्य नहीं द्वोता है 

जब निदानशज्य नहीं करता तो ले।किक खुखके पीछे हो जीव साया- 
घार फिया करता है, सो निदानभाव न होनेसे मायांशव्यका भी वह्दा जमाच 
नहीं होता ओर ये दोनों बातें क्यो नहीं होतीं अथवा निदानशल्य क्‍यों नहं 
होता, उसका कारण यह है कि मिथ्यात्वशल्य नहीं रहा तो मूल है 
मिश्यात्वशह्य । उसके फारण बनता है सिदानशल्य ओर निद्रानशल्यके 
कारण है मायाशव्य । इन तीन शब्योसे रहित होकर-जों निज शुद्ध आत्म- 
स्वरूप है, परम आनम्दरसके स्वादसे तृप्त होकर ठहरा हुआ हैं उसको 
सम्यकचारिज्र कहते हैं। दर्शन) ज्ञान, चारित्र कुछ अलग तत्त्व नहीं हैं 
इस रूपसे परिणमता हुआ 'प्रात्मा ही दर्शन, ज्ञान ओर चारित्र है। इस 
प्रकार यह आत्मा ही निश्चय चारित्र होता है। इस प्रकार यहा त्तक सोक्ष 
का वर्णन किया, सोक्षका फल बताया; मोक्षका मांगे बताया । उसके विषयमे 
निश्चयमोक्षमार्ग व्यवहारमोशक्षमागंका कथन किया। व्यवहार सस्यक्तत्वरकी 
मुख्यतासे छुहों द्रब्योके श्रद्धानकी वात कही। सम्यस्लान आर चारित्रकों 
मुन्यतासे वर्णन किया। इस स्थलको बताने के बाद अब ण गे कुछ सूत्रोमे 
भेद्रत्नत्रयका ध्णंन चलेगा । उनमे सबसे पहिले र॒त्नत्रयके सेवनद्रार भक्त 
भव्य जीवका लक्षण बनलाते हैं 

जो भत्तड रयणत्तयह नसु मुशि लक्ष्खणु एड । 

अप्पा सिल्लिति गुण शिल् तासु वि अण्णु ण॒ मेड ॥३१॥ 

जो जीब रत्लत्रयका भक्त है, रत्तत्रय ही वर्म है, रत्तन्नयके ही भक्तका 
नाम धर्मका भक्त है ओर घमंमय परमात्मा हे। सो धर्मकी भक्त्तिका 
ही क्ास परसात्माका भक्त छहै। ऐसे रचत्लत्रयके भक्तका यहा लक्षण हे 
प्रभाकर भट्ट | तुम समझो । शुणशोके समूह आत्माकों छोड़कर आत्मासे अन्य 
चाहापदार्थोका भ्यान न करना चाहिए | जो क्वल अपने शुद्ध आत्मतत्वके 
ध्यानसें चलता टै, शुद्ध ज्ञानसात्र स्वरूपका ही सेवन करना है; अनरास 
फरता छऐे। उस पुरुषकों सुम रत्तत्रयका भक्ष्त समझो । रत्लत्रयक्ा सक्त पुरुष 
शुद्ध आत्मखस्पसे 'पन्यत्र परभावोगे या परकी सचि नहीं करता हैं। इस 
ही चातको कुछ विशेष फहते दें 

या रस्तत्यफ सस्तकी वान चल रहो थै। रत्वज्य दो प्रझाग्स का 
जाता दे--“पमद्रत्नत्रय और भदरत्तत्य । हसमे अमदरत्नत्रय नो है निज्ञ 
श्र आत्मतत्फा सस्यक्‌ श्द्धान्‌ ज्ञान ओर आचरण | कसा निज शद्व 
अत्मदल्का क्ट्ान सान आर आचरणा होना हैं, रुझ शुद्ध रागहेप रहि 
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निजस्वभाधष मात्र | ज्षानमात्र थतिसमे सहज ही उत्पन्न होने वाले शद्ध- 
शानन्दरससे परिणत ऐसे शुद्ध आत्माका श्रद्धान्‌ ज्ञान ओर आचरणको 
अमेदरत्नत्रय कहते है | 

भेदरन्नत्रय क्या है कि वीतराग सर्वेक्षदेव ढारा प्रणीत अथवा उनकी 
दिव्यध्चनिसे फेले हुए उपदेश! जसे कि शद्धआत्मतत्त्व और ६ दृब्य) 
४ अस्तिकाय) ७ तत्त्व, ६ पदाथोंके विप्यका यथार्थ श्रद्धान होना; ज्ञान होना 
आर हिंसा आठदिकका त्याग) ब्रत शीलका पालन-यह सच भेदरत्लत्रय 
कहलाता है | यहा 5 द्रव्य, ४ अस्तिकाय ७ तत्त्व ओर ६ पदार्थ सब्र बम्तुवों 
को ४ प्रकारसे कहा है-द्रव्य, अस्तिकाय) तत्त्व और पदार्थ । इनमें चारो ही 
आए हैं जो प्रत्येकमें हैं । कोई जुदा चीज इनमें नही कही गई है, किन्तु जब 
पिण्डरूपसे बताया देखा जाये तब उसका नाम पदार्थ है। अर जब प्रदेशकों 
हृष्टिसे देखा जाये तो उसही वरतठुका नाम अस्विकाय है ओर जव पर्यायवी 
इश्सि देखा जाये; कालकी दृष्तिसि देखा जाये तो उसहीं का नाम द्रव्य 
अर जय स्वभावदृष्टिसे देखा जाये तो उसहीका नाम तत्त्व है! सो इसको 
श्रद्धा करो अथौत पढा्थोका चतुमु खी »द्धान करों | यह सब भेदरत्नद्रय 

निश्चयसे तो शुद्ध आनन्द स्वादसे परिणनत निज शद्ध आत्माका 
श्रद्धाल, ज्ञान ओर अनुचरण होना। एक परिणमन हं,न' सो शभेदरत्नव्रय 
है । इन दोनों प्रकारके रत्नत्रयोंका अतुरागी भक्‍्त पुरुष होता है । दोनों मकार 
के रत्नत्रयोंमि इस भव्य जीबको गति होती है। सो यद्यपि व्यवहारसे सवि- 
कल्प अवस्थामे चित्तफो स्थिर करनेके लिए अथवा आत्मस्थिति करनेके 
लिए पचपरमेछ्ठीका स्तव्न! अभुऊा स्तवन, पूजन मनसे प्रभुके वाचक श्रक्षरों 
के द्वारा ध्यान-ये सब बातें प्रथम अवग्थामे रत्नत्रयके भक्त भव्यजीवर्क 
होती हैं | सबिकल्प अवस्थामे अपन उपयोगको स्थिर बनाने के लिए प्रभु 
भक्ति, प्रतुस्तवन प्रभुध्यान होता है | 

यह सब भेदरत्नत्रय है। तो भी निश्चयरत्लत्रयका जब परिणमन 
का अवसर होता है उस समय क्वल ज्ञानादिक अनन्तगुणोंसे परिणत निज 
शद्ध आत्मा ही ध्येय होता है | जो छुछ मिलेगा वह खुदमे से मिलेगा। दूसरे 
जीवां पर कितनी ही दृष्टि गडाई जावे पर खेढ ही मिलेगा क्‍यांकि अपना 
उपयोग अपने से निकलकर वाहरमें गया है। जो बाहरी पदार्थ रा ! 
अ्श्र॒व हैं, स्वयं नष्ट द्वोने वाले हैं. उन पर उपयोग जाये तो उपयोग के 
स्थिर रह सकता है ? सो निश्चयसे क्वल ज्ञानादिक अनन्तगुणोंसे परिणत 
निजशुद्ध आत्मा ही ध्येय होता है | एक ज्ञानमात्रका अजुमवन करते हुए 
रिथिर हो जाता है । बहा कोई विकल्प, कोई तरग, सकत्प छुछ भी अकट नहीं 
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होता | एक विचित्र अलोकिक सत्य आनन्द परिणत होता है | इस ही परि- 
णुमनको कहते हैं अभेदरत्नत्रयमे परिणत होना। 

इस दोहेमे यह शिक्षा दी गई है कि जो अनन्त ज्ञानादिक गुएमय 
शुद्ध आत्सा ब्येय कहा है वही निश्चयसे ४पावठेय है । हम फ्िस भाव पर+ 
स्सि द्रव्य पर दृष्टि दे कि हमकों हित मिले ? शरण मिलते, ऐसा भाव) ऐसा 
पदार्थ बतलावों । बाह्ममे चाहे धन बेभव प्ररिवार, पित्र इनकी दृष्टिसे भी 
आत्माकों आनन्द्र नहीं मिल्लता है, श्षोम होता है अं र आत्माका यह कर्तव्य 
ही नहीं है कि किसी परपद्ार्थसे अपना नात्ता जोडे | जसे समझदार पुरुष 
के समक्ष कोई मर उल्टी क्रिया करे तो उस पर समफ़रार कछ हास्य ही 
ही करता है, इस प्रकार ज्ञानीसाकी निगाहमे ये मोही जन हास्यऊ ही पात्र 
होते हें ।जों नहों करनेका है सो यहा किया जा रहा है- ऐसा ज्ञानी सत 
पुरुषकी दृष्टिमे आता हें। 

भया ! के नसे बाह्मपत्रर्थ ऐसे हैं कि जिनका सहारा ले तो हमारा पूरा 
एड़ जाय ? बतम,न भवसे ले किक सुख समागम मिल गया तो इससे आत्माका 
क्या पूरा पड़ जायगा क्या मरृण नहोगा ? क्‍या अगला जन्म न 
मिलेगा ? अथवा इस ही भवमें वेचनी अर क्षोम न होगा ? परका आश्रय 
लेनेसे क्षोस ही होता है, शात्रि नहीं होती है| परपदार्थॉमि कोई भो पदार्थ 
ऐसा न सिलेगा जिससे आनन्द मिले | इन भवोंसे कल सा ऐसा भव है कि 
जिस भवमें हम बने रहें तो शाति भितल्ले ” अज्ञानी जीब तो ऐसी चेट्टा 
करता है फ्ि किसी जीव पर मोह हुआ, राग हुआ अ,र वह अवसर पाकर 
कुछ मोह राग कम होनेफो हुआ ता जानकर वह मोह अर रागफों बढाता 
है, सरझ्ित रखता है, किन्तु ज्ञानी पुरुषके पूर्वचद्ध कर्मोके उदयवश कहाँ 
राग उत्पन्न होता है तो उसके खेद होता है. । केसा यह उदय भोगना पड़ रहा 
है मुझे कि अत्यन्त सिन्‍न असार परपदा्थोमे राग करना पड रहा है; सम्बब 
जोडना पड रहा 

ज्ञानी सत्र तो इस फिराकमे हैं, इस धुनमें हें कि कब ऐसा अबसर 
हो कि एक भी सकत्प विकल्प न रहे ओर जेंसा यह है तसा ही बना रहे) 
यदी सार भाव हैं, ध्र॒व है; स्वावीन बात है; इस फिराकमें रहना हैं। बह 
सच मनुष्योकों अपरिचित मानता है. ओर जो शुद्धच तन्यमभाव है, सर्व जीवो 
में शाश्वत विराजसान है उसको परिचित समभता है।अशुद्ध जगतके 

थे कोई व्यवहार नहीं करता है।व्यवद्वार जितना हो रद्द है व 

साथ हो रहा है । ओर इस अशुद्धसे व्यवह्वर किए जाने पर मिल्लेगा कया ? 
क्वल क्षोभ | निजभावमे रागादिक विकार आश्रय करने योग्य नहीं हैं । यह 
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विकार खुड मिट जाने वाला हैं, प्रिट जाता है, बहुत जल्दी मिट जाता है । 
भले ही ओर नये-नये वनते जाते हैं, पर जो विकार हुए वे मिटनेक्रे लिए : 
होते हैं पे विक्रारफ़ो झातका हम क्‍या पश्ष ले ? 
जेसे रागी जीवफों अपनी वातका पक्ष हो जाता है; अपनी शान, 

पोजीशन; इज्जत जो-जो कुश्य मान रखा है, उसका पथ हो जाता ह बसे । ज्ञानी 
सतऊी दृष्टिसे क्ञालमात्र स्थिति बने सोई इसकी सघी पोजीशन है । जेसे स्पप्त 
में किसी सभामे बेठक़र अपनी शान पोजीशन चनाया तो वह मिथ्या है। 
जागने पर प्रतीत होता है कि चढ़ सब मूठ ही दिखाया। इसी प्रकार मोहकी 
नींदम जो स्वप्न आ रहे हैं, जो इन इन्द्रियोसे डिखते हैं, जिन्होंने यह सत्य 
सममा है, जिनरा यह परिचय माना है, जिनमे यह सुस्व द्वोता है) वे सर 
अययथार्थ हैं । मोहकी नंद छूटने पर अर्थात्‌ द्वानके नेत्र खुलने पर) बस्तुऊे 
स्वरूप और स्थभावके दर्शन होने पर यह ज्ञात होता है कि श्रह्मो ! वह सब 
झूठ था । 
भेया | उत्हष्ट प्रतिक्रण जो होता है, जिससे दोंप दूर होते हैं उस 
प्रतिकमणमे यही शद्धू ज्ञायकस्त्रभाव ही तो घ्यानमे आता है, जिससे दोप 
दूर हो जाते हैं। ओर उस क्षणमें इस ज्ञानी पुरुषको ऐसा ग्रतीत द्वोता है 
जब कि निष्क्रिय ज्ञानमात्र निर्विकल्प ज्ञायकस्वभाष ही में हू- ऐसा अलुभव 
जगता छै तब उसके यह घ्यान होता है कि पाप किये किसने थे ? यह एक 
निज मम में उपयोग देने वाले ज्ञानीफी चर्चा है । जबकि व्यवद्दारप्रतिक्रमणमे 
यह वात कही है कि हे आचायदेव | मुझसे यह दोप बन गया है, मुझे दर्ढ 
दीजिए । व्यवद्ारप्रतिक्रमशर्में आवश्यक है। पर व्वयद्वारप्रतिक्रमण करने 
वाले ज्ञानी पुरुषके थोडी ही देर वाद या इससे पहिले यहा उस प्रभुस्वरूपका 
दर्शन हुआ था, उस श॒द्ग श्वानस्वभावका भान हुआ था जिस परिणामस्परूप 
हम पर यह भाव पेंदा हुआ था । ओह ( यह तो कुछ करता ही नहीं है, यह 
क्या अपराध करता है; अपराध फिसीने नहीं किया । हुआ केसे ( 
ज्ञानस्थरूप हू) में तो अपराध किया नहीं करता और अपराधी तों हू ही 

अन्यथा इस जगतमे क्यो श्रणता ? यह अपराध उपाधिवश हुआ है | में 
शद्ध ज्ञायस्वरूप कद्ा ऐसे अपराध करता हू ? कसा ज्ञानस्वखूपसे चित्त है 
इस मर्मको ज्ञानी समझता है। फिर इसी वात पर ही अड़ कर नहीं रह पाता 
तो व्यवद्ारप्रतिक्मण आता है ओह ! बडा अपराध हुआ | मैंने अपने 
प्रमुख्वरूपकों भूलकर बड़ा अपराव किया मुझे दण्ड भी भ्रददण करना है | 
जेसे मुनि अवस्थामें छठा और ७ वा गुणस्थान मूलेफी तरह भूलनेम भता , 
रखता है, इसी प्रकार जानीसतऊ निश्चय ओर व्यवद्वार अत) शीत) प्रतिकर्मण, 
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त्याग सब कुछ निश्चय ओर व्यवहारके रूपसे दोनों ही पर्थोमे भूलते अलु- 
भूत होते है | | मु 
व्यवह्ारका पश्ष कान्तीकों नहीं है ओर उस ज्ञानी पुरुपके निश्चयकी 
दउतासे स्वच्छन्दता भी नहीं आती है । ऐसा ज्ञानीसन सविकत्प अबवर्थामे 
भेदरन्तत्रथमे परिणत होता है, तो भी यथा-अवसर शुद्ध न्लानमात्र अनुभवकों 
कलासें अभेदरत्नन्नयमे लगकर अपनेको केवल आनन्दरससे तृप्त करता है, 
ऐसा शुद्धआत्मा ही निश्चयसे उपादेय है | इंस तरह इस रत्नत्रय भक्तका 
लक्षण करते हुए ये दोनो प्रकारके रत्नत्रयोंका वर्णन किया है | इस भकक्‍तको 
सदा यदी ध्यानमें रहता है कि में वेवल ज्ञानमात्र हू, ज्ञान ही करता हू, इतना 
ही तो कर्तापन है । ज्ञानको ही भोगता हूं, इतना ही तो भोक्‍तापन हैं । इसके 
अतिरिक्त अ्रन्यका कर्ता मानना3 भोकेता मानना यह मोह रागका काम हैं । 
बह अपनेको ज्ञानस्वरूप ही सद्गा ध्याममें लेता है। यही शुद्ध भात्मस्वरूप 
दी उपाबेय है । ; 
जो ज्ञानी पुरुष निर्मल रत्नत्रयम्व॒रूप ही अपने आत्माको मानते हैं । 
जो कि शिव हैं) वे मोंक्षपदके आराधक होते हुए निज आत्माका ध्यान करते 
/ इस बतका अब निरूपण किया जा रहा है । 
जे रमणन्तउ णिम्मलउ णाणिय शप्पु भशति | 
ते आराहय सिव-पयहं शिय-अ्पा झायति ॥ १५ ॥ 
जो ज्ञानी पुरुष निर्मल .रत्नत्रयस्वरूप अपनी आत्माकों कहते हैं वे 
शिवपद्के आराबक निजपदका ध्यान करते. । कोई पुरुष जो स्वसम्वेदन 
ज्ञानमे रत हैं वे परमात्माकों जो कि सस्यकृश्रद्धानज्ञान ओर रमशुरूप हे 
ऐसे निश्चयरत्नत्रयफों भेदनयसे निज शुद्ध आत्मा साना है व शिवसय 
मोभ्षपदका आरावक माना है ओर आराधक होता है । क्या करना ? विशुद्ध 
दर्शन ज्ञानगय निज शुद्ध आत्मस्वरूपका निश्चयसे ध्यान करना है । मोक्ष की 
आरावनाका अर्थ है अपने शुद्धस्वरूपकी आराधना। अपने शुद्धस्वरूपको 
किस तरह देखे ? अपनेकों केवल देखे | अपने आत्माके साथ जा अन्य बातें 
हैं, उन्हें मत निरखे | शरीर है) कर्म है ओर कर्मोके उदयसे होने वाले 
विकार हैं इन सबको न देखें, क्वल एक शुद्ध शानस्वरूपको देखे । हैं साथमे 
पर देखे नहीं । होते हैं रागादिक विकार, पर इनमे अटको सतत | इन सबको 
पार कर्‌क निज शुद्ध ज्ञानस्वरूपको देखो। 
जेसे यहा बैठे हुए आपको स्मरण हो जाय) घरमे तिजोरीमे, सनन्‍्द्ऊ 
से, चन्द डिवियासे कपडेकी पोटलीमे वन्वी हुई अगूठीका ध्यान हो जाय तो 
आप अपने उपयोगसे सीधा तुरन्त उस अगूठी तक पहुच जाते है । रास्ते मे 
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कितनी ही गाड़ियां रिक्‍्टो चलते हैं उनसे आप नहीं अटकते, घरमें जो 
फिवाड़ लगे हैं उनसे नहीं अठऊरते, तिनोरीके किवाड लगे हैं, ताला बन्द्र है 
सन्दूफ बन्द्र है उनसे भी नहों अ्रठकते, तिजोरीके अन्दर सन्दृकमे ढिंविया, 
डिवियाके अन्दर कपडेसे बन्त्री हीराजडित अगठी है उसको ञआप तुरन्त 
जान जाते हैं । श्रपपका ज्ञान उस अगूठी तक बीचमें कहाँ नहीं अटऊकता तो 
जहां आपकी रूचि है उसे श्राप सीधा जान जाते हैं | बीचमें कहां श्रटकते 
नहीं हैं । इस झानी जीवको भी शुद्ध ज्ञानस्वरूपकी रुचि है तो भी वह शरीर 
से नहीं अटकता; कर्मसे नहीं अ्रटकता, विकारोंसे नहीं श्रटकना, सीधा 
ज्ञानस्वरूप पर पहुच जाता है | उसके कुछ भी स्थितियां आए उन परिस्थत्तियों 
से भी नहीं अटकता । यह सत्र रुचिका माहात्म्य है। 
जो निश्चयरत्नत्रयस्वरूप श्रपनी आत्माको ही मानता है वह शिव 
शब्द द्वारा वाच्य मोक्षपका आराधफ होता है | उस शआराधनामें करन! 
क्या है ? एफ शुद्ध ज्ञानस्वरूपकी आराधना करना है । यह हे ज्ञानस्वरूप 
आत्माका केवल स्वलश्षणात्मक स्वभाव आत्मामें अनादिसे है; अनस्तकाल 
तक रहेंगा। पर अज्लानी जीवको इसकी ख़बर नहीं है। ख़बर हो जानेका 
नाम हो स्वभाषकी प्राप्ति है। झ,र स्वभावकी दृष्टि श्र स्वभावमें रमए 
करनेका नास ही रत्नत्रय है, अर रत्नस्वरूप आत्माकों ध्यनिका ही नाम 
मोक्षपदकी आराधन। है । सो वह क्षानी पुरुष इस प्रकार मोक्षपरकी आरा- 
धना करता हैे। 
भेया | जिसको मोक्षक्ी इच्छा हुईं हो, सकटसे छूटनेकी भावना 
हुई हो, उसका कर्तव्य है कि किसी भी पर ओर परभावमें न अटककर “ 
एक आंत्मस्वरूपमे लगे । अत्र यद वतलाते है कि अपनी झात्माकों गुणस्वरूप 
रागादिक दोपरहित रूपसे जो ध्यान करता हैं वह शीघ्र नियमसे मोक्षको 
प्राप्त करता है । 
अप्पा शुणयत् णिम्मलठ अर॒दिणु जे झायत्ति । 
ते पर खियमें परम-मुखि लहु शखिव्वाणु लह्ठति ॥४३३॥ 
जो पुरुष ज्ञानादिफ गुणोंसे भावकर्म, द्रव्यक्रम) नोकर्म रूपी मलसे 
रहित आत्माका निरन्तर ध्यान करता है बह ही परम मुनि निश्चय करके 
निर्बाणको शीघ्र श्राप्त करता है । इस आत्माकों खोज देखें तो यह गुणमय 
मिल्लेगा) गुणोंसे ही रचा हुआ यद है, श्रथवा रागाबव्किगुण ही इसका सवेः 
रूप है; ज्ञानादि गुणमय है। रागादिक इसकी विशेषताए हैं, स्वय ही स्वतः 
सिद्ध ज्ञानादिमय हैं- ऐसे सहज सिद्ध सहजस्थभाव निवृ त अपनी झआात्माकी 
जा ध्याता है, वह निश्चयसे वहुत शीघ्र निर्वाणको ग्राप्त द्वोता है। बहुत 
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बड़ा काम चाहिए क्या ? शाश्वत आनन्द, और उसका उपाय है वेचल 
अपनी यथार्थभावत्ता बनाना तो कितनग सरल उपाय है और कित्तनी 
महान्‌ चीज मिलती है ? है 
भेया | जिसका चित्त वेभवमे अटका हो, वाह्मद्रव्येमि अटका ही 
उससे यह सरल उपाय भी वन नहीं सकता । जिसका चित्त इतनी मसतासे 
हो कि ये ढो चार जीव परिषारके तो मेरे हैं ओर वाकी जीवों पर कोई 
हृष्टि ही नहीं हैं, इतना कठिन ह्लेतभाव जिन्हें लगा हुआ हो थे इस सरल 
उपायको भी नहीं कर सकते । जितना मेरा शारीरिक श्रम लगे बह पुत्र स्त्री 
के लिए ही है जितना मेरा धन हो, या कमाई हो वह पुत्र ओर स्त्रीके लिए. 
ही है अ्रथवा जितना भी सर्वस्व है यह सब पुत्र स्त्रीके लिए ही है। मनसे 
ऐसी हृढ तृष्णा पुत्र और स्त्रीके लिए ही लगी हो अथवा घरके चार जीवोंको 
छोड़कर वाकी जीबोंके लिए तन) मन, धन, वचन कुछ भी न लगाया जा 
सके-ऐसा जिनका हृदय कलुषित हो बह इस सरल उपायकों कहासे कर 
सकेगा ? सोक्षके उपायमे चलनेके लिए सव जीबॉसें एक रस हो जाना 
चाहिये । 
यदि परकी ओर मुकाव है तो सबकी ओर हो ओर परकी ओर 
भ्ुकाव नही है तो किसीकी ओर न हो तो सब जीवॉसे एक दो जीवोको छाट॑ 
लेना ओर उन्हें ही अपना लेना-ऐसा जिनका उपयोग है वे ऐसे शल्यसे पडे 
हुए हैं कि जिस शल्यके दोते साते कितना ही अस घर्मक लिए किया जाये 
पर अपने स्वरूपक्रा यवार्थ अनुभव हो नहीं पाता, किन्तु उस दतभावसे 
अपने आपको बहुत दूर कर दिया है । जो अपने आपके आत्माको ज्ञानानन्द 
गुणसय तकता है और जो अपने आपको रागादिक दोषोंसे रहित देखता है 
ऐसे जीपके अन्य जीवॉपर दृष्टि जायेगी नो ऐसा ही सब जीबोंका स्वरूप 
देखेगा ओर जो ऐसा जीवका स्वरूप देखेगा वह अन्तरमे उत्त सर्वजीबोका 
स्वरूप समान देखेंगा और इतभाषके आश्रयकों समाप्त कर देगा। ऐसा 
पुरुष चूंकि बह अनघरत गुणमय आत्मस्वरूपको ध्याता है; इस कारण शीघ्र 
ही वह निर्वाणको प्राप्त करता है । 
ऐसा सुनकर कोई शिष्य अब प्रश्न करता है कि आप तो यह कह 

रहे हें कि जो पुरुष शुद्ध आत्माका ध्यान करते है, वे ही मोक्षक्रो प्राप्त करते 

अन्य जन नहीं, किन्तु कुछ ग्रन्थोंसे तों यह बनाया है 
परमाणुकों अथवा भावपरसासुको ध्या कर केवल क्ानको 
दे तब यह सदेह होता है कि यहा तो आत्मध्यानीकों ही 
आर कहते यह हैं कि किसीका सी ध्यान करे, 


कि चाहे दव्य- 
उत्पन्त कर लेता 
ल्‍् निर्वाण बताया है 
केवलज्ञान उत्पन्म कर 'लिय, 
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जा सकता है ? 

ऐसा प्रश्न होने पर योगीन्दुडेव उत्तर देते हैं कि बहा द्रच्यपरमाणु - 
शब्दसे द्रव्यकी सूक्ष्मना लेना ओर भावपरमाणु शब्दसे भावकी सू&मता 
लेन॥ फिन्‍्तु पुद्गलद्वब्य परमाणुकों नग्रहण करो। जेसेकि सर्वार्थ सिद्धिकी 
टीकाश्रोंम लिखा है कि द्रव्यपरमारु शब्दको तो द्रव्यकी सक्ष्मतासे लेना 
ओर भावपरमाणु शब्दकों भावकी सृक्ष्मतासे लेना | वह केस ? द्रव्य तो 
हुआ आत्मव्रव्य बा परमाणु शाब्दकों कहा गया उसकी सृक्ष्म श्रवस्था, वह 
प्रहण करो | वह द्रव्यकी सू८म श्रचस्था वया है ? जो द्रव्यपरमाण शब्दसे , 
कहा जाये तो वह अवस्था है रागादिक घिकत्पकी उपाधि से रहित अवस्था 
है । उसको सृक्ष्म केसे कहा ? यों कहा कि रागादिकसे, विऋतपोत्साहादिकसे 
रहित द्रब्यकी अर सूक्ष्म अवस्था निर्विकप समाधिके विष्यरूप होनेसे 
इन्द्रियमनके विकह्पसे अलीत हों गया है। वह द्रव्यकी सूक्ष्मता हैओर 
इसके स्वभावसे स्वसम्वेदन परिणाम शुद्ध ज्ञान अ्रवस्थामे भावको परमाणु 
शब्दसे कहा दे; वह है आत्माऊे भावकी सूक्ष्म अवस्था | उसे भी सृक्ष्म 
कहा है कि जो बीतराग निर्त्िकल्प समतारूप द्दोनेसे पचेन्द्रिय ओर मनके 
विपयसे अतीत है | इस तरह यहा यह सिद्ध किया है फ्रि आत्माके ध्यानसे 
ही सिद्धि है । जहा उच्चावस्था हों जाती है वहा यह भी कहा गया है कि 
चाहे आत्माका ध्यान करों और चाहे परमारु का ध्यान करो या अन्य द्रस्यों 
का ध्यान करो, फिसी का भी ध्यान करते हुए राग न हो तो आत्मसिद्धि 
होती है। रागरहित किसी अन्य बस्ठुका ध्यान आत्मावे ही ध्यानरूप पडता 
है क्‍योंकि रागरहित परका जो छान किया जा रहा है उसमें घरकी ओर 
तो मुकाव नहीं है। परकी रुचि नहीं है; परका घिक्हंप नहीं है तो वह ज्ञान 
ज्ेयाकाररूप परिणम कर भी चूकि परका जिघल्प नहीं है. ओर आनन्द 
आदिक ज्ञेयाकार छूटता नहीं है तो रागरहिन होकर कुछ भो ज्ञान किया 
जा रहा हो; वे सब आत्माके ध्यानरूपमें ही पडते हैं । 

जब रागरहित होकर कुछ भी ध्यानमें आं रहा हो तो वह है निज 
आत्मद्रव्यकी सूक्ष्म अवस्था । जब आद्रमव्ययी ही वात कछ्टी जा रही हो 
तब तो है आत्मद्रव्यकी सूद्म अवस्था और जब वेचल जानन ही फलित 
हो रह। हो तो वह है श्यत्माके भावोंकी सूक्ष्म अबस्था। इस प्रकार यह 
प्रसिद्ध होता है कि जो गुणमय दोपरहित निज आत्माको ध्याता-है वह मुनि 
शीघ्र निर्वाण को प्राप्त होता है । 

इसही ग्रन्थमं ओर अनेक ग्रन्थोंमें एक शुद्ध 'आत्माके ध्यानका उपकेश , 
फ़िया गया हैं । यह आत्मा झ्ात्मामें, आत्माके द्वारा आत्माको घ्यावा हुआ 
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स्वयंभू बन जाता है। रथ अपने आपमे प्रमु समर्थ हो जाता है; उस 
समय कर्म आत्मा है, कर्ता आत्मा है, आधार आत्मा है. ओर करण भी 
आत्मा है । एक क्षण अन्तमु हूत तो ऐसी अवस्था हो जाये कि ध्याता ध्यान 
ध्येय सब एक हो जाय स्वय हो जाये तो ऐसी निर्विकल्प समाधिके छारा 
शुद्ध ज्ञानस्वरूपकी आराधना करते हुए यह जीच स्वयभ्रू हो जाता है अर्थात्त्‌ 
सवज्ञ हो जाता है। कुछ बाहरमें भुकाव न हो) बाहरमे कुछ चाह न हो और 
एक अपने आपके श्रत स्घरूपमें यह ज्ञान नियत हो जाये तो चाह्मयका लोभ 
छोड़ देने पर वाह्यके जानने तकका भी वबन तोड़ देने पर इस परम तपस्या 
के प्रसादइसे यह जीव सर्वज्ञ वन जाता है ।' सबका जानना छोडे, निजका 
जानना रखे तो इस ही ज्ञान तपस्याके प्रसादसे लोकका ज्ञाता बन जाता है । 
जो वहा पर द्ृब्यपरमाणु) सर्वभावपरमारणुके ध्येयरूप शुक्लध्यान 
मे ४२ भेद फहदे गए हैं वे शअ्रवाछित वृत्तिसे ग्रहण करते चाहिये। इसी 
प्रकार जेसे कि पहिले प्रथमोपशस सम्यक्त्वके ग्रहणके सम्बन्धमे आगमसे 
प्रसिद्ध अध-प्रवरृत कारणादिक कर्मोंको जीव करता है. किन्तु वे वा्ःछापूर्वक 
नहीं होते, ईह।दिक पूवक उनका स्मरण भी नहीं होता। इसी प्रकार शुक्ल- 
ध्यानसें भी अनेक पदार्थोका ज्ञान हो जाने पर उनका ग्रहण नहीं होता । इस 
कारण परमाथसे तो भ्न्य द्रव्योंके ध्यानेकी अवस्थामे भी आत्माका ही 
ध्यान है क्योंकि परका ग्रहण नहों है, कुकाव नहीं है, विकल्प नहीं है आर 
सूक्ष्मद्त्तिसे बह प्रयः जेय वन रहा है--ऐसी परिस्थितिमे यह आत्मस्व॒रुप 
ही ध्यानेके योग्य है । 
पहिली अबस्थामे जो प्राथमिक जीब हैं, धर्मसें प्रारम्भसे लगे हुए हैं 
उत्तका चित्त स्थित करने के लिए विपय कषाय और खोटे ध्यानसे बचनेके 
लिए अथवा परम्परया जो मुक्तिका कारशरुप है ऐसे अरहत अआआठिक उत्हृष्ट 
द्रव्य ध्यान करने योग्य है, किन्तु पश्चात्‌ चित्तके स्थितीभूत होनेपर साक्षात्त्‌ 
मुक्तिका कारणरूप निजशुद्ध आत्मतत्त्व ही ध्येय होता है । इस प्रकार इसमे 
कोई विवाद नहीं हे । इस प्रकार उन सबको यह साध्यसाधक रूप जानता 
। यह अर्हद्भक्ति है या श्रन्य बस्तुके शुद्धस्वरूप का ध्यास है; यह सत्र 
साथक है। साध्य तो आत्मध्यान है आर जहा परद्वव्योंका भी ध्यान है 
किन्तु राभरहित होकर ध्यान है तो चह ध्यान भी परमार्थसे आत्माका ह्ी 
ध्यान है क्योंकि जहां पर वस्तु ज्ञालमें आकर भी पर द्रब्योकी ओर मफाव 
नहीं हैं, परद्रव्योंस रुचि नही है, विकल्प भी नहीं है, में इसे जान स्ह्म हूँ 
या जान रहा हृ, यह भी विकल्प नहीं है किन्तु अनहित वृत्तिसे न चाह करे 
न राग करे, स्थय ही यह सब ज्ञानसें आता है ऐसी स्थितिसे वस्तुत ध्यान 
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उसने आत्माफा ही किया है। ओर साध्यरुप अवस्था आत्माके ध्यानकी 


ही है । 

इस कारण ध्येयके विषयमे बिवाद नहीं करना कि कही तो लिखा हैं 
कि चाहे आत्माका ध्यान करो ओर चाहे पुद्गल परमाणुका ध्यान फरें, 

अन्य द्रव्योका ध्यान करो | रागरहित होकह ध्यान करोगे तो वे सब सोक्ष * 

मार्गमें हआ करते हैं। ऐसा लो फ्थन है उसका सीधा अर्थ यह है. फ्ि यह 
तो आत्मज्ञानमे लग रहा है । उस ज्ञानमे ज्ञानकी ही विशेषताके कारण) छान 
फी ही कलाके कारण यद्वि अन्य अनेक व्॒बव्यन्नान होते हैं तो हो । वे सव 
अनीहित बवृत्तिसे होते ह। बहा ब्से परका ध्यान नहीं बताया गया है और 
जहा यह कथन है ऊफि प्रात्माके घ्यानसे ही मुक्ति होती है वहा तो सीधा स्पष्ट _ 
है। प्रयोनन यह हैं क्रि परवस्तुका राग, परकी आसक्ति; परका लेगाव ये 
नियमत हेय है त्यागने योग्य हैं । इन सबसे इस श्रान्माफ़ा क्या सम्बन्ध 

यह ल्ञानरवरूप आत्मा प्रतिसमय निराला है, ऋपने ज्ञानस्वरूप है । 
यह फिसी परमे मिलता नहीं हैं-+ऐसा लिसके हृढ सब हुप है, ऐसे ज्ञानी सतों 
के जानकर यदि प्रवृत्ति होंती है ध्यानके लिए, तो शआत्माके ध्यानके लिये 
प्रवृत्ति होती हैं और आत्माका ध्यान कर करः जिसका ज्ञानभाव ज्ञान 
भावना स्थित हो गई है-ऐसे पुम्पके कानमे अ्नीहित धृत्तिसे अन्य बाह्य कृत 
भौ ज्ञानमें आते हों तो वहा भी इसका यह ही आत्मध्यान चल रहा है । परमें 
रुचिपूर्वक उपयोग लगाकर कुछ परमे जाननेबा भधव फरे तो उसे अरनात्म- 
ध्यानी कहा गया है | तो यों सर्वत्र उपादेय ध्येय है तो यह ज्ञानमात्र श्ात्म- 
स्वरूप है। जान-जानकर लगों अपने आत्माके ध्यानमे ओर कर्मविपाक- 
वश जो कुछ गुजरता है उसमे ह५॑ ओर क्षोभ न मानों | परपदार्थोके समागम 
में हर्प माननेफा वहुत कडा दर्ड भोगना पड़ता है। इसलिए परकी आरा- 
धनाकी चोरी न करके निजकी आराधनाकी रईसी ही भोगना चाहिए। इस 
प्रकार इस प्रसगमे आत्माके ध्यानका अनुरोध क्या गया है । अच यहा दर्शन 
का स्वरूप कहते हैं। आत्मामे सुख्यगुश चेतन है ओर उस चेतनके दो 
है. दर्शन ओर ज्ञान | क्ानका अर्थ तो जानन है, क्ेय होना, विक्हप 


प्रकार ६ रे र ४ 
होना, यह सब ज्ञान है ओं।र दर्शनका स्वरूप वहत सूक्ष्म है। यहा दर्शनका 


स्थरूप कह रहे है । 
सयल-पयत्यह ज गहरु जीवह अग्गिमु होइ। 
वत्थु-विसेस-विवज्जियय त णिय दूसणु जोइ ॥२४॥ 
जो जीव ज्ञानके अतिरिक्त समस्त पदार्थोका भेदरद्वित सामान्यरूप 
ग्रहण है वह निजदर्शन है। उसको तू जान । दर्शन आर ज्ञानके लक्षणमे दर्शन 
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के स्वरूपकी पकड वहुत कठिन है आर ज्ञानवे: बारेसे तो जददी समभ बेठ 
जाती है कि यह ज्ञान है, जानन है। पर दशनका रवरूप सूक्ष्म है ओर 
आत्मासे सम्बन्ध रखने वाला है। अत सर्वजीवोकों इसका परिचय नहीं 
होता । जहय निज आत्माका दर्शन हो उसे दर्शन कहा है । जो सामान्यका 
ग्रहण करने वाला है। जिसके किसी प्रकार का विकहप नहों है, ववल सत्ता 
का अवलोकन मात्र है, ऐसा जो दर्शन है. वह दर्शन क्या है ? निजका 
दर्शन है । ;ं ु 

जसे कहा जाये कि हम परपदार्थोकी सत्ता तो जाने, किन्तु पर- 
पदार्थके सत्ता है इस प्रकारसे न जाने, वेबल सत्ताके स्वरूपसे जाने तो 
मात्र सत्ताके स्वरूपकों म्रहण करेंगे । तव पर तो छूट गया अ र खुद कभी 
छूटा नहीं, टसलिए बह दर्शन निजदर्शन हो जाता है | निजदर्शनकी बात सुन 
+२ यहा जिलाशु शिष्य प्रश्न करता है कि तुम तो आत्माके दर्शनकों दशन 
करते हो) यह जो सत्‌ अवलोकनमूप दर्शन है, यह तो मिथ्याइष्टि जीवॉफे 
भी है, फिर उसकी भी सोल्ष हो जाये। दर्शन समस्त जीवोके होते हैं। 
सर्वज्ञाव दर्शनपूर्चक होते हैं । तो दर्शन जब मिश्याहष्टियोक भी हो तो उनका 
भी मोश्ष हो जाना चाहिए । 

ऐसी शका होंने पर उत्तर अर्थात्‌ निजका दर्शन ४ तरहका है--चक्षु- 

देशन, अचछु4र्शन, अवधिदर्शन ओर वेचलद्शन । जो सान्स अचश्षुदर्शन 
है वह आत्मामे ग्राहक है झर वह मिश्यात्व आदि ७ प्रकृतियोके उपशम 
5 ऋयथवा क्षयोपशमसे उत्पन्न हों, तत्वार्थ श्रद्धानरूप सम्यक्त्वका अभाव 
होनेसे शुद्ध आत्मतत्त्व थ ऋ्पादेय है। ऐसा श्रद्धान न होने पर उन 
मिश्य इृष्टियोकों बह दर्शन नही होता हैं । ससारी जीवोके अचक्ष॒दर्शन होता 
है। आर जो चार इन्द्रिय जीव हैं। सह्ठी पचेन्द्रिय कीब हैं, उत्तक चन्लुदर्शन 
होता है, धअसंज्लीके भी होता है । 2स दर्शनमे से जो मानस अचछुदर्शन है 
बह फोई बोर ऋचकल्लुदर्शन आत्माका ग्राहक होता है । बह मिश्याहष्टी जीवके 
नहीं होता है अर,र शेष दर्शन होता रहता है तो उस बिशिष्ट आत्मदर्शन 
परन वाले अचछुद्रशनका मिथ्यादंट्रीमें अभाव है इस लिए उस ग्रश्नका 
उत्तर यह है कि थे शेष दर्शान तो होते हैं सिथ्यादष्टी जीवोचे, उत्तके आस्मदर्भन 
नं होता । 

अपवा जिसने भी दर्शन होते हैं चाहे रुम्यग्दष्टियोंके हों अवबा 
मिश्याइटियोफे दों, दर्शन होता है आत्माकी भर कुकना और अगला 5) 
कर नफ लिए शक्ति लेवा। जेसे श्रमी भाँत जाते थे । अब भीतका ज्ञानमा 
छोएफर इस क्पिाड यो दासने लगे तो शॉंतका ज्ञान तो छुट गया अं २ 
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किवाद का शान करने लगे। जब उस आत्माका उपयोग चात्माकी भर 
प्राता दूसरे बस्तुफे जानमेकी शक्ति प्रकट करनेफ लिए थआाता है त्तव-तव 
ज्ञान चकलता है, उस उन ज्ञानंफि मध्यम्रें दर्शन होता रहता हैं। पर मेयका 
लोभ लगा है। मिथ्यार्दाष्टयोंक वृ्णत लगी हुई है। अयमें श्र।मक्ति, रुचि लगी 
हुई है| इस कारण एक ज्ञान छे,डते के बाद दूसरा छान ग्रहण करनेके बीच 
इन मिथ्यादप्टियोके दर्शन यद्यपि होता है. लेकिन दुर्शनका उनके ध्य न कहीं 
ओर स्कँत पदार्थोफी ओर उनका ध्यान है। सो दर्शन होकर भी दर्शनको 
देन नहीं समझ पाते हैं । इसलिए मिभ्यादप्चियों को कभी शआत्माका दर्शन 
नह हो पाता । 
जसे फ्िसी पुरषफों धनी इनसे के लिए एक उपाय सूझा । शअमुद् 
पहाड़में बहुत्तसे पत्थर हैं। उनसे पारस सी है, सो उन पत्थरोंका ढेर हम 
समुद्रके किनारे लगाएँ ओर समुद्रेके ही किनारे पर एक लोहा मोटा सा दे 
पत्थर उस लोहा पर मारे तो लोहा सोना हो जायेगा तो उसे पास 
जात कर रख लेंगे भोर हम घनी हो जायेगे--ऐसा भाव उसके हुआ । सो 
उसने समुद्र किनारे १०-२० गाड़ी पत्थर इकट्ठा कर लिया। एक पत्थर 
उठाया; लोहे पर मारा, देखा कि लोहा सोना नहीं हुआ ) इसी तरह दूसरा 
पत्थर उठाया, लोहे पर भारा। देखा कि लोहा सोला नहीं हुआ पत्थर 
समुद्र फेक दिया । अब उसके लो लग गई, चह पत्थर उठाये; लोहा पर 
मारे देखे कि लोहा सोसा बहीं हुआ, फेक दिया समुद्रमे । सो जरा जब्वी 
अरदी वह काम करने लगा क्‍योंकि वहुतसे पत्थर जमा थे। उसको घुन वेव 
गई । बह. पत्थर सारे ओर फेक ( इसी तेज घुनिके वीचसे एक बार पारस 
पत्थर भी उसके हाथमे आया, सारा ओर फेफा ! | 
श्रव पारसपत्थर पैक चुकतेके बादमे देखा कि लोहा सोना वन गया ' 
अच यह साथा घुनता है कि कई दिससे मुश्किल्लसे पारसपत्थर हाथमें आया 
ओर बह भी समुद्र फेक दिया। तो धुन एक ऐसी चीज होती है फि दित 
कारी वस्तु भी दायमे नहीं रह पाती है। सिश्यादट्टी जीवोकि छेय पदार्योक 
सोभ ऊूगा है। जानतेका ओर उनको इष्ट साननेका जो लोभ लगा हैं उस 
लोभके कारण बढ़ ज्ञेयपदार्थोंकी ओर ही अपना उपयोग रखता है। इर 
कारण दीच चीचमें उतको आत्साका दर्शल हो रहा है, किन्तु दर्शनको 
ग्रहण नहीं कर पाते हैं। तो दर्शनकी ऐसी स्थिति है कि जहा किसी में 
परपदार्थका विकल्प लहो श्रीर उस चेनलाके प्रतिभासमे कोई सेद न डाले 
जाये) फेवल सामान्य अतिभास हो, दसरों दर्शन कहते हैं । 
यह दर्शन जिन जीवॉने छ्वात किया है; लो । यह है दर्शनक्ा निर्विकत 
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स्वरूप जिसने ऐसा समझा है उनकी उस क्षण ऐसी स्थिति हो जाती है कि 
न ढुनिया का सास रहा) न अपने परायेका भेद रहा, न स्वयमें कुछ विकल्‍प 
रहा कि में भी छुछ हू । केबल एक सामान्य क्षानस्वभावका अनुभव रहता है। 
ऐसा जो दर्शन है बह है आछ्दंशन ओर छानसामान्यका अनुरुव) बल्कि 
जो अन्नात दर्शन हो रहा है वह होता है सर्वससारों जीवके । अन्य दश्ल इस 
जीवने अब तक नहीं प्राप्त किया । मिथ्याहष्टी का जो रथूलरूप परद्वव्योका 
रेखना जानना होता है वह मोक्षमार्गरूप नहीं है । उसे सम्यग्ज्ञान नही कहा । 
बह मोक्षका कारण भी नहीं है । तत्त्वार्थ श्रद्धालके अभावसे सस्यकत्व नहीं 
है ओर सम्यक्त्वके अभावसे उन्त जीवोंके मोक्ष भी नहीं होता है | इस प्रकार 
दर्शनका सामान्यस्परूप बताकर शअ्व यह कहते हैं कि क्षदसस्थ जीवकों 
ब्ॉचसतकरे अबलोकसरूप दर्शनपूर्वक होता है । 

दल्तणपुव्यु हबेइ फुड ज जीवहें विष्णारु | 

वच्थुत्रिसेसु मुणठु जिय त मुणि अधिचलु णारु ॥३५॥ 

छद्मरथ जीव जो ज्ञान होता है बह निश्चय करके दुर्शनपूर्बक 
होता है; चह ज्ञान वष्ठुके विशेषकों जानता हुआ होता है। उस ज्ञानको हे 
ज्ञानी जीव ' तू रशय, विभोह ओर विश्रमसे रहित होकर यथार्थ पहिचान । 
दर्शन तो सामान्य अवलोकन है ओर सामान्य अवल्ोकनके बाद जो विशेष 
पकड होती है उसे कहते हैं ज्ञान | ये संसारी ओर छद्‌मस्थ जीवोंके हिंडोले 
की तरह क्रमश ज्ञान होता रद्दता है। दर्शन हो, ज्ञान हों, दर्शनज्ञानमय 
हो तो यह्‌ जीब है, पर ऐसा दर्शत हो कि उस दर्शनका स्वरूप भी ग्रहणमें 
थ्रा जाये तो बह सम्यग्छ्ानका कारण बनता है। ओर ज्ञान भी ऐसा ज्ञान 
हो कि किसी परतत्वका विक॒तप न किया जाये) मात्र आत्माके शुद्धज्ञान- 
स्वरूपका सर्वोधन हो तो वह ज्ञान सम्यम्ज्ञान है । 

भेया | जब तक अपने स्थरूपका अनुभव नहीं होता है तब तक यह 
जीव बाहरी पदार्थोके लिए तरसा करता है। बाहरी पदार्थोंकी चाहसे कुछ 
अपना कास पूरा नहीं पडता है। किनकी चाह पूरी हुई है ! चाह पूरी होती 
है तो मिटकर पूरी होती है । सिटे विना चाह पूरी नहीं होती! जितनी भी 
चह होती हैं अं र उनकी पूर्ति होती है, उसका अर्थ है कि चाह सिट गई। 
चाहके मिट जानेका ही नाम चाहकी पूति है। चाह बनी रहे ओर पूरी हो 
जाये, यह परस्पर विरोधकी बात है। जब तक चाह है ठव तक वह पूरी 
नही होती । जब बह पूरी होती है तव बह चाह नहीं रहती है । चाहके मिट 
जानेंसे ही आनन्द होता हैं। पर जीव मानता है कि परचस्तुसे आनन्द 
सिला । आनन्द तो मिला चाहके मिटनेसे, पर अज्ञानी मानता है कि पर- 
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घस्तुसे आनन्द्‌ मिज्ञा । इस कारण श्रज्ञानीकी दृष्टि परवरू थे फी ओर दरसी 
रहती है । 
जैसे मनमें भाव हुआ, इच्छा जगी कि अमुक च्षेद्रके दर्शन करना है। 
जय तक उस क्षेत्रपर नहीं पहुच जाता नव तक इच्छा लगी रहनी ऐ और 
उससे आकुलताए बसती हैं । नाना प्रग्रत्त किये जाते हैं । क्षेत्रपर पहुचने 
पर) प्षेत्रके दर्शेंत् होने पर अब श्षेत्रके दर्शन करना हे--यह इच्छा नहीं रही। 
आनन्द तो इसका आया, पर समानता जाता है कि मुझे तो इस क्षेत्रसे 
आनन्द आया। घरके भी लौकिक कार्मोक्ों देखज्ों | एक मदत् बनवाना हैं 
जब तक ऐसी इच्छा है ठग तक आकुलता है। मकान बनयाना है; बढ़ी 
परिश्रम करता है। सकान पूरा तन चुकनेके वाद बह आनन्द सानता है। 
असलमसें वह जो आनन्द होता है बह इच्छाका विनाश दे कि अब मुझ 
मकान नहीं बनवाना है) जो इच्छा कर रहा था बद अब नहीं रही; इसका 
आनन्द आया हैं। सगर यह्द मानते हैं कि मुझे सकानसे आसन्द आया है| 
एक बात्त नहीं, सभी बातोंमें घठालो । 
जितना भी आनन्द होता है इन ससारी जीघोंको, व६ चाहके मिटने 
का आनन्द होता है, परवस्तुसे आनन्द नहीं आता है। भोजनकी इच्छा * 
हुईं कि असुक भोजन करना दे। ऐसा रसीला भोजन करना दै। सो जब तक 
यह इच्छा जग रही है तव तक आकुलताए हैं । यदि बह भोजन मिले पिता 
ही श्रपत्री इच्छाको मिटा ले तो उस ससय ही आनन्द अर गया। मान 
यह हैं कि भोजन करने से आनन्द आता है। यदि मोजन फरने के पहले 
ही अपती इच्छा मिटा ल्षी तो उससे भी अधिफ आनन्द इसे आजायेगा घोर * 
भोजन करके इच्छा न मिटे तो भोजन कर चुकनेके बाद भी आनन्द न 
आयेगा। तो सारा आनन्द इच्छाके मिटने का होता है। भोजन करनेसे 
नहीं होता दें! चाहे मोजन करके अपनी इच्छा मिटावो, चाहे कोर शादी 
पुरुष भोजन किए बिना ही इच्छांको मिटलि, पर आनन्द झाता है इच्छा 
मिथनेसे ही । यदि भोजनसे आनन३ आता है तो भरपेट भोजन कर हे कने 
के बाद एक ग्रास सुख भी भरे रहो। तो जो भी आनन्द हुआ है वेई 
झानन्द भोजन करनेसे नहीं हुआ किन्तु इच्छाके मिट्नेसे हुआ ! किसीकां 
इच्छा मिटी भोजन करनेके वाद ओर कोई भोजन फरनेसे पहिले इच्छा 
पिद्य ले तो बह सुखी हो जायेगा । जितनी मात्र इच्छा है चह् सत्र खोंकी 
उत्पन्त करने वाली है। जब इच्छा नहीं रहती तब सुख उतन्न होता है | 
एक सित्रके चिह्दी आई कि में £ बजेकी गाढ़ीसे अमुक स्ठेशनसे गुजर * 
रहा हु छुम आकर मिल जावो। दसको मित्रसे मिलसेकी इच्छा जगी।! - 
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€ तो आजकल बड़ी जल्दी बजते हैं। तो उसने सुबह उठ कर बंडी जल्दी 
जल्दी सत्र ३ किया | ५ चजे जगकर जल्दी स्नान किया, मदिर गया । 
और आर भी विशेष आकुलताएँ वन्ताई। जब स्टेशन पहुच गयां तो वहा 
प्रा लगाता हे कि कितद्नी देर बाद गाड़ी आयेगी ? जब गाड़ी आ गई तो 
डिब्बों दौड़ व डकर देखत्ता है। जच डिव्त्रेमे बह प्ित्र दिख गया तो चह 
उस डिव्वेके अन्दर घुस गया । जब मित्र मिल गया तो ९ मिनट बीते नहीं 
कि वह गाड़ीसे उतरने की सोचने लगा। गाडी चार मिनट ठदरती है । 
कहीं गाडी न छूट जाये, यह सोचता है। अरे तुमे जो आनन्द मिला हैं बह 
मित्रकें मिलनेसे मिला है ना, तो तू मित्रसे मि्षता रह क्‍योंकि तुमे आनन्द 
मिलता है। तू क्‍यों गाड़ीसे उत्तरनेकी सोचता है ? झ्सलसे बहा भी मित्रके 
मिलने से आनन्द नहीं होता है किन्तु मित्रसे मिन्ननेत्नी जब तक इच्चा जग 
रही थी तव तक आकुल्नना थी और अब मित्रसे मिलनेकी इच्छा मिटी 
उससे आनन्द आया। ओर कोई पुरुष यह सोचले कि मित्र तो आता ही 
रहता है, कया करना है ? इच्छा न ठहरने दे तो वहीं खत्म हो जाये, तभी 
चह आननन्‍्दम मग्त हो जाये। उसे ओर ज्यादा प्रयत्न नहीं करने पडे गे । 
जितने भी क्लेश होते हैं वे इच्छासे होते हैं ओर जितना भी आनबद॑ 
होता है बह इच्छाके मिटनेसे होता है। कोई पुरुष ग्रहस्थीमें रहकर ऊब 
गया) हेरान हो गया। इच्छा कर करके उत्त सवकों असार जान लिया, 
चराग्य हो जाये; किसी वस्तुकी वाजछा न रही । अब सब छुछ त्यागकर अत 
में वह साधु त्रत ले लेता है ओर उस अनरग त्यागसे बह आनन्द सम्न 
भी रहता हैं। यही एक आनन्द अनन्त कालका उत्कृष्ट आनंन्द है | यह केसा 
आनन्द है कि इच्छा नहीं रही) क्वल ज्ञाता इ॒ष्टा रहने लगा उसका यह 
आनन्द हैं। पहिले जो आनन्द लेता था वह इच्छाके मिटनेके आनन्‍्दकों 
लेता था, पर यह मर्म नहीं बिदित था। हृष्टि परवस्तुबोंपर जाती थी। 
मान्यता यह बत्ती रहती थी कि मुझे अमुक बस्तुसे आनन्द मित्रा | इस 
अमके पहिले बडी ग्रहस्थीके बीच रहता हुआ भी दु खी रहता था । आज 
सब कुछ छोडलनेके बाद क्चल रच सात्र परिग्रह रहकर भी चह आननन्‍्द- 
मग्न है | तो इच्छाके मिटने से आनन्द होता है। 
जसे कोई उ्वारी, प्वारीफों देखकर अपना जुबा खेलनेमे लग जाया 
करता है और इंष्ट मानता है, द्वित मानता है, रम जाया करता हैं। इसी 
भकार इच्छाबान्‌ जीव इच्छाबान्‌ जीवको देखकर उन्हें इप्ट मानना हैं, रम 
जाता है। उत्तमें कोई एक इच्छारद्दित हो ओर दूसरा भी कोई इच्छारद्वित 
हटो तो उसको व द्वोता ही नहीं है, पर एक इच्छाबान्‌ हो और दूसरा भी 
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उन्छावान हो तो बन्वन हो जाता है । इस इन्छाका विन्तश वरहुस्वरूपके 
यथार्थज्ञानसे ही हो सकता है, दूसरा कोई उपाय नहीं है । जिस वस्तुकी 
इन्छा होती है उस बस्तुकोी जड जोड कर चाहे कि इस इच्छा का क्लेश 
मिटालें तो यह नहीं मिट सकना है । 
भेया | श्राशाका गइढ़ा इतना विचित्र है कि इस आशासे जितनी 
चीजे ढालते जाबो, जितने पदाथ्थ मिलते जाये उनना ही आशाका गइढा 
बडा होता जाता है, भरता नहीं है । जमीनके गडढ टेमें कूडा करकट डालों 
तो वह गढढ़ा भर जाया करता है। मगर इस चेतन्य जीचके आशाका 
गड ढा इतना विलक्षण है कि उसमे जितनी ही चीजे डालते जायो उतना ही 
वह बढ़ता जाता है । परवरदठुवोंके सचयसे, परवरहुबोबी इृष्ठिसे आत्माको 
आनन्द नहीं मिल सकता; पग्रानन्द्र तो इच्छाक मिटनेसे ही मिलेगा । इन्छाके 
मिटनेकी छुछजी उन्हें ही प्राप्त है जिन्होंने सबसे न्‍्यारा, अपना ही जिम्मेदार 
अपने आपके स्वरूपको देखा हैं! दूसरे पदाथ्थँसे रच भी सम्बन्ध नहीं है । 
वाह्य पदार्थ, वाह्म जीव अपनी सत्तासे हैं, में अपनी सत्तासे हू ! मेरे 
में दूसरा छुछ नहीं कर सकता है, में दूसरोंका दुछ नहीं कर सकता ह। 
अपने ही स्वरूपमे, अपने ही प्रदेशों में रहा करता हू । आज जिन दो चार 
दस जीवोंका समागस हुआ है वे जीव और प्नके अतिरिक्त जितने शेष , 
जीव हैं वे जीव सच एक ही प्रकारसे सुभसे भिन्न हैं। न गेरोंसे मुकसे 
सम्बन्ध है ओर न कुद्धम्वी जनोंसे मेरा सम्बन्ध है। यह सब सम्बन्ध 
कह्पनासे जुडा हुआ है; वास्तविक सम्बन्ध नहीं है। ऐसे यथार्थज्ञान। 
इतापूर्वक भाव होता है तव उसे शानिफा उपाय मिलता है अन्यथा तो 
वस्ठुवोंके लोभमे आकर बरहुबोंके पीछे ढोडता है । 
जेसे छाया पकडने के लिए कोई द ड लगाए तो बह छाया को नहीं 
पकड सकता है | इसी प्रकार इस माया छायाकों सचित करके शाति चाहें 
वो उससे शाति नही मिल सकती है। कभी तो वह दिन आयेगा कि सब 
बुत्य छोड़कर जाना पडेगा। तो जब शअ्रदसे सब कुछ छोडकर जाना ही 
पडेगा तो क्यो न अपनी जिन्दगीसे कुछ ऐसे क्षण बिताएं कि जिस समय 
ग्बफो छोंडे हुए रह जायें। क्‍यों न यह समान लिया जाये कि यढि हम ६? 
बर्ष ही जियेगे तो हम समभले कि दस #६€ वर्ष ही जिए । एक वर्ष पहि 
ही अगर मर गए तो बहा तो मेरे साथ कुछ न रहेगा। पढि इतना भी नहीं 
करते हैं कि सच इुछ छोड ही देना है। छोड देना तो अच्छा है पर नहीं 
क्रते न सही; पर अपने २४ घटोमे से १४ मिन्नट प्रति दिन ऐसे तो बिताए+ 
ऐसा तो उपयोग वनाए+ जिससे १४ मिनटसे अपनेको ऐसा साफ पायें कि 


दोहा रे५ श्र 


द सबसे जुद्य हू, अकिब्चन 7 | औरोसे रच भी मेरा सम्बन्ध, नहीं है। 
में तो अपने ज्ञानध्वरूपमात्र हुग- ऐसा अलुभव कुछ ही समय रोज बच्ाय 
तो उसझे मोश्षमार्ग बरावर जारी रहता है। उसे शाति मिलकर ही रहेगी । 
अत यह कर्तव्य है. कि छुछ मिनट तो रोज अपनेको सबसे न्‍्यारा अनुभव 
करना ही चाहिए । 

आत्माका असाधारण गुण चेतना है। अपावारण गुण उसे कहते 
जो अन्य सब वस्तुवॉको न्‍्यारा करदे और जिसकों जानना हो उसको ही 
ग्रध्ण करे, उसे अ्रसाधारण गुण कहते हैं। जीवको पहिचानना है तो जीब 
का असाधारण गुण जानना चाहिए | जो सत्र जीवोमे तो पाया जाये; पर 
जीवोके अतिरिक्त किसी अन्य जीवमें न पाया जाये) ऐसे गुणका नाभ 
जीवका असाधारण शुण | जीवका श्रसाधारण गुण है चेतन्य) आर ईैंज़ 
जीव दो प्रकारके हैं--दर्शन ओर ज्ञान | जब सामान्यरूपसे चेता जाता है) 
तब उसका नाम हैं दर्शन ओर जब विशेषरूपसे चेता जाता है? आकार, 
भेद सबके परिचयपूर्वक जो चेता जाये उसका नाम आन है। «| 
सर्वससोरी जीवोंके ज्ञानसे पहिले दर्शन होता है किन्तु केंवर्ली 
भगवानके दर्शन और ज्ञान दोनों एक साथ होते हैं | दशेन केवलसत्ताका हद 
लोकन हो और ज्यादा कुछ भी बातें चेतलेमें न आये उसका नाय दर्शन दें । 
जैसे आलोसे देखा ओर देखनेमे आया कि यह रग हरा है, ऊुछ भी 
आया तो यह दर्शन नहीं है । श्रांखोसे देखा नहीं जाता) आखोंसे जाना जाता 
है। देखा जाता है केवल आत्मासे, किसी भी इन्द्रियसे ठेखा नहीं जाता | न 
कानसे देखा जाय, न ञआखोंसे देखा जाये, न अन्य इन्द्रियोसे देखा जाय । 
देखा जाता है आत्मासे ही | और जाना जाता है आत्मासे ही ओर इन्द्रिय 
ओर मन के निमित्तसे आत्मासे परमार्थले तो जितना भी ब्ान होता है 
चह आत्मासे ही जाना जाता है। परद्रव्यसे जाना जाने वाले जिस ज्ञानमें 
निमित्त इन्द्रिय ओर मन पड़ता हैं. उनको कह्दा जाता है कि यह ज्ञान इन्द्रिय 
आर मनसे जाना गया । ' ' 
जितना भी ज्ञान होता है. वह दर्शेनपूर्वक होता है ससारी जीवके | 
कुछ भी जानने चले तों जाननेसे पहिले कुछ न कुछ्ठ सामान्य अवलोकन 
होना है । उस सामान्य अवलोकनका नाम है दर्शन। कोईसा भी छान ही? 
जिसमे न सशय हो, न विपर्यय हो, न्‌ अनव्ययसाय हो; वह ज्ञान सच्चा ज्ञान 
है। मोक्षमार्गके प्रयोजनभूत ज्ञासमें तो आस्मज्ञान श्रे छ दी है और व्यवहार 


में किसी भी चीजऊा ज्ञान करे, सशय, बिपयंय ओर अनध्यवसाय न हो 
उसे ज्ञान माना हैं ' 
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श्रात्मामे सशय क्‍या होता है ? जेसे फोई यह सदेह करे कि झात्मा 
या नहीं, आत्मा नित्य है या अनित्य क आत्मा एक है या अनेक है 
'किसी भी प्रकारका आत्माके सम्बन्ध सशय हों तो यह आत्माका यथावे 
पान नहीं है| विपयेय क्‍या कि आत्मा पचतत्त्वोसे बना है, प्रथ्वी, जल) 
अग्नि, वायु चार भतोसे बना है अथवा यह शरीर ही जीव है, शरीरके 
मिटने पर जीव भी मिट जाता है इत्यादि विपरीत घारणायें विपर्यय ज्ञान 
कहलाती हैं । ॥॒ 
अ्रथवा कोई त्रिशेय चतुर लोग हो, ज्ञानी पुरुष तो इस शत्मांक 
स्वरूप आदिके वारेमे वहतसे सिद्धान्त मानते हैं। जैसे किसीने माता कि 
जीवका ग्वरूप तो वे बल णक चेतन है, जिसमें द्वाम नहीं है और है चेतन । 
चेतन उसे कहते है कि जिसमे ज्ञानका सम्बन्ध हो जाये तो वह ज्ञानी वन 
सकेगा। स्वरूपसे जीब ज्ञानी नहीं है, कोई ऐसा सिद्धान्त मानते हैं। जीव 
बानरहित है। ज्ञान गुण जरूर है पर झान गुण जीवसे न्‍्यारा है और जिस 
जीवका जानसे सम्बन्ध होता है बह जीव जाननहार बनता है। और जब 
तक जीव जाननहार रहता है तब तक दुखी है। ससारी है, और जब 
जानना मिट जाये तो वह मुक्त हो जाता है। ऐसा कोई सिद्धान्त कहते हैं | 
यह भी विपर्ययमे शामिल है । 
कुछ मी चस्तुके बारेमें कहा जाता है तो उसमे बुच्च तथ्य होता है 
जिसके ऊपर फिर विशेष बात मह ली जाती हैं। जिसने ऐसा माना #ि 
जीचमें स्वत ज्ञान नहीं है, ज्ञानका सम्बन्ध होता है तो यह ससारी है, हु ली 
है। ओर जब ज्ञान मिट जाता है तो यह जीब मुक्त हो जाता है; भगवाव 
हो जाता है। जिमकी हृष्टिस यह बात समाई है उ्नकों पहिले यह ध्यान 
आया है कि हमारे दु खका कारण जानना है। यदि हम छुछ न जाने १ 
कुछ दु ख नहीं है। जान लेते सो दुखी होने लगते। सो जानना ही ऐप 
ओर जानना मिट जाये तो भगवान घन गया! एक बाल यह इनके ध्यान 
श्र,यी है। दूसरी बात जब परमात्मावा स्वरूप उन्होने सुना कि परमात्मा 
सिर्विकल्प है। न उसमें कोई रागहेप है, न कोई इष्ट अनिष्ट के न वह हस्त 
फरता है, वह तो निष्किय हैं--ऐसा जब निर्विकल्प ज्ञानका बर्शन सुना 
लोगोंकी दृष्टिमे तो छान वही है जहा विकल्प मचे । वह वहा उन्हें मिला की 
नो निर्णय किया कि जय छान नहीं रहना है तव सगवान्‌ कहलाता हैं! 
सब सिद्धान्त विपर्ययस शामिल्न हैं । विपरीत ज्ञान हैं । 
अथवा ऐसा समग्शे कि जीवके साथ रागद्वेप लगे ही रहते हैं, को 
लीव ऐसा नहीं है जो रागसे परे हो। कभी राग कम हुआ ओर थोी हैं 


रच 


। कि इनको भी एकाएक व्यवहार छोड़कर रहते हुए 


्‌ 
2-3 सो 
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को भगवान्‌ बन गये तो वे चाहे एक कल्प काल तक भी भगवान बने रहे 
पर उनना समय व्यतीत द्वो जाने पर फिर उनमें घूं कि जीवके स्वरूपसे 
राग है तो फिर राग उखड जाता है और वेकुर्ठसे शिरकर फिर ससारमे 
जन्म लेना पडता है- ऐसी ध, रणाये सच विपरीत ज्ञानमें शामित्र हैं । 

अथवा आत्माके सरवन्धमें ऐसा जानना कि यह आत्मा माता पितासे 
पैढा होता है अथवा प्रृश्वी) जल, अग्नि, वायुसे उत्पन्न होता है-ऐसे विपरीत 
जाननेसे आत्माकी उत्पत्ति मानना यह सब विपरीत ज्ञानसे गर्भित है। ऐसे 
बिपरीत ज्ञ,नसे रहित जो आत्मज्ञान है; वही सम्यग्ज्ञान है | 

ज्ञानमें तीसरा ढोप होता है. अनध्यवस,य | छुछ भी चीज जानने 
चले तो जाननेके प्रारम्भिक क्षणभे ज्ञानकी धारा दृट जाये ओर बुछ्ध निर्णय 
में न रहे कि यह क्‍या है कोन हैं? इतना तक तो चल्ले ज्ञान पर, इसके 
ब,द क्‍या है यह निर्णयसे छूट गया ऐसे ज्ञालका नाम है अनध्यवस,य | 
अनध्यवसाय भी सम्यग्ज्ञानमें नहीं होता है | ऐसा सशय, विपर्यय, अनव्य- 
वसायसे रहित ज्ञान ही सम्यग्ज्ञान है । 

यहा पर दर्शनपृवक् ज्ञान वठाया गया है । दर्शनमे तो विकल्प नहीं 
है, सामान्यप्रत्मास है ओर ज्ञानमे विकल्प है, आकार प्रकार वशदिक 
इन सबका परिचय होता है ओर जगतके विविव पदार्थोका जो ज्ञान होता 
है वह सब व्यवहारिक ज्ञान है। सो निविकह्प शुद्ध आत्मतत्त्वके अनुभवक्त 
कालमें अथवा व्यास्यानके कालमे, व्यवह्ारज्ञान प्रस्तुत नहीं फिया- जाता है । 
शुद्ध आत्मतर्वकी जानकारी करानेका जो-व्यारयान है यहा तो आत्मतत्त्व 
की ही च्‌्चाो की जानी उचित हे । उस शुद्ध आत्माकी भावनाक समयमें यह 
व्यवह्ारक्षान प्रस्तुत नहीं होता तो भी प्राथमिक अवस्थासें तो व्यवहारज्षान 
की आवश्यकता है । 

कोई भी पुरुष हो, निश्चयक्री बतनामे एकदम नहीं आया करता है । 
जो पुरुष' आज भी निश्चय मर्म पर पहुचे हुए हैं उन्होंने भी वर्षों व्यवहार- 
संरकारमे व्यतीत' किए है। बच्चा थे तब माता पिताके साथ मदिर, दर्शन 
करने जाते 'थे। तव निश्चयका' कुछ पता न था । पूजन, भजन, समारोह 
आदइिसे उत्साह जगा करता था तव भी निश्चयका पता न था। व्यवह्यारके 
सर्व क्रियाकाड किये जा रहे थे। यो व्यवहारमे शुरूसे चला आया है और 
इस ही परम्पराम किसी भी समय इसके निश्चयकी मल्क हो जाती है। 
जिसे निश्चयकी भलक हुई है वे दूसरे जीबोको भी इसी तरद्द समझते हैं 


रसे निश्चयका परिचय हो 


जाये। सो अनेर जीत्रोंकी दृष्टिसे ग्रन्थों व्यदद्वार सम्यश्ज्ञानका वर्णन 
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चला है । ॥॒ 
यहा दर्शन आर ज्ञानका अन्तर किया जा रहा ६ किडर्मन तों 
निर्विकल्प श्र ज्ञान है सबविक्रप | चल्धुदर्शन। श्रचद्र॒ दर्शन, ”मविदर्शन 
ओए फ्घलदर्शनक भेदसे यह दर्शन चार तरहफा है। चल्लुद्र्शनका अर्व 
आखासे देखना नहीं ह, फिन्‍्तु चन्नुरिन्द्रियसे,जाननेसे पहिले जो सामान्य 
प्रतिभास है उसका नाम चलुदशन है। कर आखोऊे सिधाय शेप चार 
इन्द्रियोसे 'प्रथवा मनसे जो ज्ञान होता है उससे पहिले जो सामान्य ग्रतिभास 
हो उसका नाम हे अ्चन्लुदर्शन ! दर्शनमे चक्षदर्शन अचक्षुदर्शन भदका पड 
जाना औपचारिक है; स्वय नहीं है। ऐसा नहीं है कि आंगखोसे दर्शन होता 
हो। फान और जीभमसे भी दशन होता हो। दर्शन तो मात्र आत्मासे होता 
है । 'अवधिन्नानस पहिले जो दर्शन होता है वह अ्रवधिदर्शन है और वेबल- 
ज्ञानके साथ-साथ जो दर्शन होता है वह व वलदर्शल है । 
इन चारोफे वीचमें दूसरा जो श्रचक्ष॒द्र्शन मानसरूप निर्विकल्प 
प्रत्यक्ष है जेसा कि भव्यजीबफ सिद्ध तकऊे अनुभवरूप होता है उसद्ी का 
नाम वीतराग सम्यफ्त्व है । जब दर्शानमोंह 'अ्रथवा चारित्रमोह्म उपशमक्षय 
कर क्षयोपशमकी, प्रतीति होंती है तब ऐसा निर्विकह्प सम्यकत्व श्रथवा 
दर्शन होता है । आर उसी प्रकार शुद्ध आत्माफा अनुभवरूप श्रथवा अजु- 
भूति स्थिरतारूप वीतराग चान्त्रि होता हे, उस कालमे यह मानस निर्विकल्प 
दर्शन पूर्वोक्त निश्वय सम्यकतत्व शअ'र चारित्रके बलसे निर्विकल्प निजशुद्ध 
आत्माके अनुभवरूप ध्यानके द्वारा सहकारी कारण होता है वह भव्य जीव 
के होता है, अभव्य जीवके नहीं होता है । दर्शन सबके होता है! भव्य जीव 
हो अ्रथवा अभव्य जीव हो किन्तु भव्य जीवके तो यह दर्शन सम्यग्दर्शन 
का सहकारी कारण होता है ओर श्रभव्य जीबके यह दर्शन सम्यक्त्व का 
सहकारी कारण नहीं होता है। क्‍योंकि :सको निश्चय सम्यकत्वका लाभ 
नहीं दो सकफा। जेंसे कि कलके उदाहरणमे कट्ठा था कि पत्थरको लोहामे 
मारे ओर समुद्रम फर्के, ऐसी धुत बन जाने पर किसी समय हाथमे पारस 
भी आया उसे भी लोहामें सारा ओर समुद्रमे फका। हाथमे पारस आया 
मगर उसका लाभ न लिया जा सका। इसी अकार अभव्य जीवोंके दर्शन 
आता है, पर श्रभव्य दशनका लाभ नहीं उठा पाते क्योंकि उन जीवोके ज्ञेय 
लाभकी ही धुनि रहती है । कु 
ऐसा यद्द दर्शन सम्यग्हष्टी जीवके सम्यक्त्वफा कारण वनता है आर 
अभव्य जीवक दंर्शत होकर भी वह दर्शन निष्फल होकर खिर जाता है | 
दर्शनक्ष विषयकों ग्रहण दी नहीं कर सकते | इस जीवने अब तक इन्द्रियोंके 


दोहा २५ ए्धड 


विषयकी कलाएं ख्ब सुनी ऐ) खूब परिचयसें आई है, खूब ज्ञालम आई हैं 
ओर इतना ही नहीं, दूसरोकों भी इन्द्रियोकी विप्यकी बात वत!ते हुए एक 
उपदेशक वन जाते हैं; आचार्य वन जाते है| इस प्रकार भोग भोगों; इस 
प्रकार विशेष मोज होगा | अम्ुुक चीज अमुक चीजके साथ मिलाकर खावो 
त्तों जायका चढ जाता है। सो ऐसी बात बतानेसे आय मोही जीव आचार्य 
सा बन रहे हैं । 

घच्चोंको कम स्वादकी चीज देना चाहो तो वे फेक देते हैं । वे भी 
चडी स्वादकी चीजको चाहते हैं। जिस वच्चेसे बात भी नहीं करते चनता, 
पापा बाबा भी नहीं बोलते वनता, उस बच्चेमें भी स्वादकी ऐसी घुन है। क 
चढ़िया स्वादक्ी चीज मिले तो वे लेना चाहेंगे, नहीं तो सुख मोडकर हाथसे 
निषेध कर देते हैं । यह मोही जीव भोग भोगलेसे भी प्रवीण हो रहा है और 
दूसरोको उपदेश देनेमे भी प्रबोण हो रहा है । विरले ही ज्ञानी संत महंतों 
को देखकर सव्ेत्र देखों तो यह भोग भोगना नजर आ रहा है ओर दूसरोको 
उसकी विधि बताना । किन्तु भोग चूँकि क्षणिक हैं) परवस्तु हैं, भोग भोगे 
भी नहीं जा सकते हैं। आत्मा तो बहा भी अपने ज्ञानकी पद्धतिसे भोगता 
दे | अत भोगोंसे शान्ति नहीं मिलती और अशात होकर भोग भोगनेकी 
घुनमें जसा चाहे समय व्यतीत्त करते हैं, किन्तु इन जीवोंने अपने ज्ञान ओर 
आनन्दस्वरूपकी चचो नहीं धुनी; न परिचयमे लाये, न अनुभवसे लाये। 

यह म॑ आत्मा स्वर्सत केवल चंतन्यसात्र हू। चेतनाकी बवृत्तिके 
अतिरिक्त अन्य कुछ तरग विभाव श्रात्मामे उत्पन्न होते हैं तो वह मेरे सत्त्‌ 
की कला नहीं है। मुझ सत्तमें होते तो हैं, किन्तु मुझ सतकी कला नही है । 
ये कर्स उपाविका निमित्त पाकर बिकाररूप स्वयमेब होते हैं। मेरे स्थ्भाव 
से विकार नहीं होते हैं, मेरे स्वरूपमें विकार नहीं है। स्वरूपसे विकार हों 
तो ये बिकार एक समान हो; अनवरत हो, अनन्तकाल तक हों। किन्तु 
विकारों के सम्वन्धमें लोकमें स्पष्ट देखा गया है कि ये विकार नष्ट हो जाते 
हैं। कभी कम होते हैं ओर कभी अधिक होते हैं ओर ये दु खके लिए 
उत्पन्न होते छें। पदार्थोक़ा स्वरूप पदार्थोक्रें दिनाशके लिए नहीं होता है 
किन्तु पदार्थोका अस्तित्व बनाए रखनेके लिए होता हैं । मेरा रागरब॒थाव नहीं 
है। यहद्द राग होता है तो मेरे स्वभावसे उल्टी बात है, दु खरूप है । दु खका 
चीज दे, दु खका ही कारण होता है। ऐसे विकारोको दु खस्व हूप मानकर 
भोगोंकों एक बहस ओर अधेरी मानकर इस सबसे निराले ज्ञानज्योतिमात्र 


अपने की देखो । ऐसा देखना ही वास्तविक दर्शन है । परमार्थ 
चेंभव है । ह 


ध्प्प परसात्मप्रकाश प्रवचन पंचम भार 


मेण | जीवने शोर तो सब चिकहप किये; किन्तु अपने आपमें बसे 
हुए परमार्थ एकत्यस्वरूपका; परमपारिणामिक भावकों सहज तवानप्योतिमात्र 
7वभावका परिचय नहीं किया; अनुभव नहीं ज्ञाया, उसमें अ्भिर्चि नहीं 
बी । उस कारण यह मोही जगत ससारके कोने-कोने में प्रनेक कुयोनियोॉमें 
८न्‍म छेकर दु खी होता फिरता है। मेरे दु खो मेटनेमे कोई दूसरा समर्थ 
ही है । मेरे दु सको मात्र में ही मेट सकता हू । 

जेसे भीदमे सोये हुए पुरुषको कोई बुरा स्वष्त आा जाये-- जगलमे 
झा रहे हैं। सिंद्र छा रहा है; ऊपर मपट गहा है, प्राण जा रहे हैं, ऐसा ही 
शोई स्वप्त आए तो उस स्वप्सके समयमे क्तिनी पीडा होती है । पस पीडा 
को मेटनमें माता पिता समर्थ नहीं हैं | हालाकि म्गता उस सोचे हुए पुरुषके 
पास बेठी क। पर मा क्‍या करे ? विकल्पतों वह कर रहा है। दुख कैसे' 
मेट्ले ? उसस् वप्तके इृश्योकी दिखने वाला ही द ख्ोके मेटनेमे समर है । नींद 
खोल ले; जग जाय तो युरा स्वप्न देखने वाले हश्येसे जो वेदना होगी हट 
बह रूव समाप्त हो जाये। जग जाने पर बह जान लेगा है कि मैं तो अपने 
कमरेमे बेठा हू? घगलमे कहा हू । शेर कद्दा है ? यहा तो अ,रामके सावन 
हैं। उसमे सत्र दु ख समाप्त हो जाते हें । 

इसी तरह मोहकी नींडमे सोयरे हुए पुरुष+ श्रनेक विकल्प उत्पल्न 
होते हैं! वह ढु खी हो रहा है; सकट म;न रहा है। यह दुख केसे मिटे 
मोहकी सींठ छोड दे। सम्यग्ज्ञान का नेत्र खे.ल दे तो सब सक्ट मिट जाते 
हैं। यहा कोई दूसरा साथ लगा ही नहीं है तो दूसरेके परिणमनका यहां क्या 
सकट है । ऐसा सम्यग्ज्ञान जगते ही रे इस जीवके सर्वसक्ट समाप्त हो जाते 
हैं। इस प्रकार इस प्रकरणसे गभित तात्पयके रूपसे जीवों यह ध्यान 
दिलाया गया है कि ,ठुम,आत्मदर्शन करो ओर आत्मदर्शन करते हुएमें जो 
तुम्दारा आत्मस्वरूप सामान्य रूपसे बताया हों, ड्से ग्रहण करलो । 

मैं एताबन्सात्र हू--यो आत्माकों आत्मारूपसे जानने) ग्रहण कर लेने 
पर इस जीवके सर्वृसकट से हो जाते हैं। डेसे कोई सकट आए तो 
बालक माकी गोदमे छिप जाता है इस ही प्रकार परपरिणतिके विकल्परूप 
कुछ भी सकट आए आत्माचुभूति माकी गोदमे चले जायो तो समस्त 
सके एक स थ समाप्त हो जाये । ऐसे आत्मदर्शनके लिए झनवरत पयत्त- 
जीन रहना चाहिए | इस ही में अपना हित है । 

& इति परमात्मप्रकाश प्रवचन पत्चम भाग समाप्न के 
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